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EEN  WOORD  VOORAF 


Dit  boek  zal  een  trachten  zijn  Egkehart  aan  het 
groote  pubHek  bekend  te  maken.  H.  Buttner  deed 
hiertoe  een  tiental  jaren  geleden  een  schrede  door  de 
uitgave  van  Eckehart's  „Schriften  und  Predigten". 
Het  feit  echter,  dat  dit  een  keus  uit  de  werken  van  den 
grooten  mysticus  is,  doet  deze  bewerking  er  slechts 
een  onvolmaakt  beeld  van  geven,  en  zeker  geen  over- 
zicht over  de  geheele  leer.  Ik  zal  trachten  in  de  volgende 
bladzijden  een  volkomener  beeld  van  's  meesters  mystiek 
te  bieden,  dan  het  in  een  boek  als  dat  van  Buttner 
mogelijk  was.  Ik  veronderstel  echter  dat  de  verdienste- 
lijke uitgave  van  dezen  bewerker  van  Egkehart,  naast 
mijn  boek  gebruikende,  de  lezer  een  vrij  juiste  opvatting 
van    de   leer   zal    ontvangen. 

Ik  heb  niet  getracht  van  Egkehart  een  philosoof  te 
maken,  en  daarom  is  dit  boek  ook  niet  een  poging  tot 
systimatiseering.  Ik  schreef  het  met  de  overtuiging, 
dat  een  geestelijk  licht  den  waren  mysticus  bezielt 
en  dat  Egkehart  een  ware  mysticus  was,  het  eenige 
dat  ik  deed  is  de  leer,  welke  hij  in  zijn  Duitsche  preeken 
en  geschriften  neerlegde,  te  classeeren,  en  er  op  die  wijze 
toch  min  of  meer  een  geheel  van  te  vormen.  De  leeraar 
legde  den  nadruk  op  de  belangrijkste  deelen  van  zijn 
leer,  door  dikwijls  herhalen  van  hetzelfde,  ik  volgde 
hierin  zijne  methode. 

Onder  mijn  voorgangers  is  Lasson's  weergave  van 
Egkehart's  leer  zeker  de  beste,  echter  stonden  hem 
te  zijner  tijd  slechts  de  teksten  ten  dienste  welke  in 
Pfeiffer's    uitgave    voorkomen,    ook  zijn  alle  critische 
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verhandelingen  van  later  datum  dan  Lasso n's  ver- 
dienstelijke studie,  welke  daardoor,  evenals  het  werk 
van  zijn  voorgangers  en  tijdgenooten,  verouderd  is.  De 
onwetenschappelijke  bewerking  van  Hartmann  verdient 
w^einig  aanbeveling,  en  Landauer's  boekje  is  op  vele 
punten  bepaald  misleidend,  hoewel  beide  zeker  een  aan- 
genamere lectuur  verschaffen  dan  mijn  langdradige  uit- 
eenzetting. 

Ik  trachtte  er  slechts  na  een  getrouw  beeld  van  Ecke- 
hart's  onemotioneele  verheven,  doch  eenigszins  een- 
tonige mystiek  te  geven,  welke  eigenlijk  slechts  eene 
gedachte  inhoudt :  de  vereeniging  van  de  ziel  met  God  en 
de  daarvoor  noodige  afgescheidenheid  van  alle  geschapen 
vormen.  Ik  beproefde  niet  deze  leer  voor  het  publiek 
aantrekkelijker  te  maken  dan  zij  in  de  oorspronkelijke 
teksten  is. 

Jaren  lang  waren  Meister  Eckehart's  werken  slechts 
een  strijdperk  voor  philologen  en  voorstanders  van  ver- 
schillende godsdienstige  richtingen.  In  de  laatste  eeuw 
werd  van  protestantsche  zijde  meer  en  meer  de  hand  op 
hem  gelegd  en  getracht  zijn  leer  met  het  protestantisme 
te  doen  overeenstemmen.  Hierin  werd  echter  een 
verandering  gebracht  door  de  studiën  van  H.  Denifle, 
welke  zeker  een  der  grootste  kenners  der  middeleeuwsche 
philosofie  was.  Deze  trachtte  naar  aanleiding  van  de 
ontdekking  van  Latijnsche  EcKEHART-geschriften  op 
eens  den  geheelen  mysticus  als  een  minderwaardigen 
scholastieken  philosoof  te  rangschikken.  Noch  het  een 
noch  het  ander  is  w^aar,  Buttner  roept  dan  ook  uit 
,,die  Religion  welche  Eckehart  vertritt,  ist  dem  Pro- 
testantismus  genau  so  etwas  Fremdes  und  Ungeheuer- 
liches  wie  dem  Katholicismus".  Ik  zou  zelfs  de  leer  van 
Eckehart  niet  „Religion"  durven  noemen,  hij  was  een 
mysticus  van  het  zuiverste  water  en  de  mystiek  staat 
boven  alle  vormen,  dus  boven  allen  godsdienst.  Indien 
men  de  leer  welke  in  Eckehart's  werken  ligt  besloten 
bepaald  een  naam  geven  wil,  zoo  is  zij  in  hare  hoofdzaak 
w^el    omschreven    door   hetgeen    Kramm   zeide   van    dat 


IX 


gedeelte,  dat  Eckehart's  gedachten  omtrent ,, het  Wezen" 
uitdrukte,  n.1.  ,, idealer  Pantheismus". 

Aan  de  philologie  hebben  wij  wel  is  waar  veel  te  danken 
voor  de  kennis  van  Meester  Eckehart's  preeken  en  ge- 
schriften, maar  de  beoefenaars  dezer  wetenschap  zijn 
wel  wat  ver  gegaan  in  hunne  kritiek  op  de  echtheid  van 
deze.  Verder  komt  men  door  philologische  woord- 
vergelijkende methode  dikwijls  tot  een  juist  resultaat 
omtrent  den  persoon  die  een  gedachte  te  boek  stelde, 
maar  niet  wat  betreft  dengene  die  de  inspirator  er  van 
was  en  deze  gedachte  uitsprak,  hetgeen  voor  onze 
studie  eigenlijk  belangrijker  is  ^).  Met  behulp  der  philo- 
logische studiën  zoowel  als  door  vergelijking  van  den  ge- 
dachtengang,  kwamen  mijne  voorgangers  tot  de  conclusie 
dat  de  Traktaten,  welke  Pfeiffer  onder  de  nummers 
VI 2),  VII,  VIII  en  XII  geeft,  bepaald  niet  het  werk 
van  EcKEHART  zijn  en  waarschijnlijk  niets  met  hem  te 
maken  hebben,  terwijl  Traktaat  III  een  compilatie 
is  van  stukken  welke  wij  elders  in  Eckehart's  werken 
aantreffen.  Ik  kan  mij  wel  met  hunne  argumenten 
vereenigen  en  gebruikte  deze  traktaten  dan  ook  niet 
bij  het  schrijven  van  dit  boek.  In  Traktaat  I  —  van  de 
twaalf  nutten  van  's  Heeren  lichaam  —  hetwelk  Spamer 
ook  aan  Eckehart  wil  ontnemen,  meende  ik  echter 
wel  EcKEHART-elementen  te  ontdekken  en  ik  geef  dit 
dan  ook  in  het  kort  achter  aan  de  paragraaf,  in  welke 
ik  de  Sakramenten  behandel.  Verder  geloof  ik  dat  wij 
behalve  bij  Traktaat  V  van  Pfeiffer' s  uitgave  en  het 
stuk,  hetwelk  in  Jostes'  boek  het  nummer  82  draagt, 
meestal  met  het  werk  van  volgelingen  van  Eckehart 
te  doen  hebben,  welke  zijn  leer  min  of  meer  onvolmaakt, 
en    gewoonlijk    in    het    kort,    teruggaven,  waarschijnlijk 


1)  Spamer  „Zur  Ueberlieferung  etc."  zegt  zelf,  biz.  418,  dat  hij  er 
zich  niet  mede  heeft  opgehouden  in  hoeverre  de  stukken  „aus  inneren 
Gründen"  aan  Eckhart  konden  worden  toegeschreven,  hij  bepaalt 
zich  dus  bij  een  zuiver  taalkundige  studie,  welke  voor  de  kennis 
van  Eckehart's  leer  niet  het  belangrijkst  is. 

2)  Het  bekende  Traktaat  van  „Swester  Katrei." 


stelden  zij  ze  samen  naar  aanteekeningen  welke  zij  gedu- 
rende de  preeken  van  hunnen  meester  maakten.  Daar 
waar  ik  meende  in  het  werk  der  discipelen  de  woorden 
van  den  meester  te  vinden,  gaf  ik  deze  terug,  meermalen 
datgene  herhalende  wat  ook  Eckehart  dikwijls  zei. 
Ik  vertaalde  zoo  goed  ik  kon  maar  trachtte  niet  te  ver- 
klaren, een  ieder  begrijpe  zoo  als  hij  het  kan.  ,, Ongeeste- 
lijke menschen  moeten  gelooven  maar  den  verlichten  is 
het  gegeven  te  verstaan",  zei  Eckehart  zelve. 

De  groote  mysticus  was  er  zeer  wel  van  bewust  dat 
zijn  leer  niet  voor  een  ieder  geschikt  was.  Achteraan 
zijn  preek  ,,Van  twee  wegen"  ^)  zegt  hij  b.v.  : 

,,Dit  boek  is  moeilijk  en  voor  vele  lieden  onbegrijpelijk. 
Daarom  moet  men  het  niet  verbreiden,  en  hierom  ver- 
zoek ik  U  lieden  bij  God,  want  dat  werd  mij  ook  verbo- 
den. Indien  iemand  het  echter  verwerpen  wilde,  zoo 
ware  daaraan  slechts  zijn  blindheid  schuldig,  want 
het  is  de  loutere  waarheid.  Staat  er  echter  iets  in,  hetwelk 
in  het  uitspreken  niet  tot  zijn  recht  kwam,  zoo  moet 
men  het  daarom  niet  verkeerd  verstaan.  Want  ons 
spreken  wordt  een  stamelen,  wanneer  wij  van  de  godde- 
lijke natuur  moeten  spreken." 

Deze  paar  regelen  hebben  een  groote  beteekenis,  niet 
alleen  om  hun  algemeenen  inhoud,  maar  ook  omdat 
wij  hier  in  vinden  dat  Meester  Eckehart  tot  een  groep 
menschen  spreekt  welke  zijne  leer  niet  aan  anderen  mogen 
behalen.  Hieruit  zou  men  kunnen  besluiten  dat  Ecke- 
hart uitverkoren  discipelen  had,  of  ten  minste  een 
onderscheid  maakte  tusschen  zijn  min  of  meer  ge- 
vorderde hoorders.  Waarschijnlijk  hebben  wij  ook  hier 
een  preek  aan  den  mysticus  welke  zijn  volgelingen  te 
boek  stelden,  en  wordt  hierom  dit  stuk  niet  door  een 
ieder  als  authentiek  beschouwd. 

Op  een  andere  plaats  vinden  wij  Meester  Eckehart 
weer  van  de  moeilijkheid  van  zijn  leer  spreken ;  het 
is  aan  het  slot  van  het  ,,Boek  van  den  Troost",  waar  hij 


I)    BUTNER    I    116. 
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verklaart  dat  het  hem  onverschillig  is  of  sommige  men- 
schen  zeggen  dat  zijn  leer  niet  juist  zij,  en  dat  het  zijn 
schuld  niet  is  wanneer  men  hem  niet  verstaat :  ,,het  is 
hem  voldoende  dat  datgene  wat  hij  leert  in  hem  zelf 
en  in  God  waar  is.    Dan  vervolgt  hij  :  ^) 

,,Ook  zullen  sommige  menschen  zeggen  dat  men 
zulke  leeringen  niet  moet  schrijven  of  voordragen  voor 
ongeleerden.  Daarop  antwoord  ik  :  indien  men  onge- 
leerden  niet  leert,  zoo  zou  nooit  iemand  geleerd  worden, 
dan  kan  men  heelemaal  niet  leeren,  noch  te  leven  noch 
te  sterven.  Want  men  leert  de  ongeleerden  opdat  zij  uit 
ongeleerden  geleerden  worden  ;  indien  er  niets  nieuws 
bestond,  zoo  bestond  er  ook  niet  ouds.  De  gezonden 
hebben  den  medicijn-meester  niet  noodig,  zegt  de  Heer  ; 
hij  is  er  opdat  hij  de  zieken  gezond  make.  Indien  er  echter 
toch  menschen  zijn  die  deze  uitlatingen  verkeerd  opvat- 
ten, is  dat  dan  de  schuld  van  dengene,  die  dat  woord, 
hetwelk  juist  is,  ook  op  juiste  wijze  gesproken  heeft  ? 
Johannes  verkondigt  het  heihge  evangelie  aan  allen, 
zoowel  aan  geloovigen  als  aan  ongeloovigen,  opdat  dezen 
laatsten  gelooven  zouden ;  en  toch  begint  hij  zijn  evangelie 
met  het  hoogste  dat  een  mensch  hier  in  staat  is  van  God 
in  woorden  uit  te  drukken,  en  zoo  zijn  ook  zijn  woorden 
en  ook  de  woorden  onzes  Heeren  dikwijls  verkeerd 
verstaan   geworden". 

De  hefdevolle  milde  God,  die  de  Waarheid  zelve  is, 
geve  mij,  en  al  diengenen  die  dit  boek  zullen  lezen, 
dat  wij  de  waarheid  in  ons  gewaar  worden". 

V.  R.  S.  V.  M. 


1)    BUTNER    II    103. 
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Meister  Eckehart  heeft  ons  zoowel  Latijnsche  als 
Duitsche  documenten  nagelaten  en  dit  verschil  van  taal 
gaat  samen  met  een  verschil  van  geestesrichting :  de 
Latijnsche  geschriften  zijn  scholastiek,  de  Duitsche  zijn 
mystiek.  Het  ontdekken  van  de  Latijnsche  geschriften 
was  het  werk  van  den  grooten  geleerden  H.  Denifle, 
welke  de  EcKEHART-studie  onschatbare  diensten  bewezen 
heeft,  maar  welke  zeker  nog  grooter  geweest  zouden  zijn, 
indien  hij  niet  het  vooroordeel  gehad  had  dat  Ecke- 
hart een  scholast  geweest  was.  Dit  heeft  vooral  aan  zijn 
gevolgtrekkingen  de  grootste  schade  gedaan.  Eckehart 
werd  door  de  kerk  veroordeeld  en  28  van  zijn  stellingen 
als  kettersch  verklaard  en  naar  ik  meen  heeft  dit  ook 
wel  invloed  gehad  op  Denifle's  beoordeeling  van  Ecke- 
hart's  leer,  waaraan  hij  zoo  goed  als  geen  waarde  toe- 
kende. De  hatelijke  en  verwaten  toon  waarop  Denifle 
al  diegenen  aanvalt  welke  zich  voor  zijne  ontdekking 
met  Eckehart  hebben  bezig  gehouden  —  Preger 
meer  dan  iemand  anders  —  en  Avaarop  hij  zoowel 
hunnen  arbeid  als  Eckehart  zelf  beoordeelt,  roepen  ons 
de  woorden  van  den  mysticus  zelven  voor  den  geest, 
waar  hij  St.  Augustinus  aanhalende  zegt  dat  diegene, 
welke  niet  het  innerlijke  erkennen  bezit,  om  zijn  leer  zal 
lachen  en  ze  bespotten,  ,, zulke  lieden  willen  de  eeuwige 
dingen  en  goddelijke  werken  aanschouwen  en  onder- 
vinden, en  in  het  licht  der  eeuwigheid  staan,  en  hun 
hart  is  nog  onbestendig  tusschen  gisteren  en  heden,  in  het 
tijdelijke  en  het  plaatselijke.  Ook  Seneca,  een  heidensch 
philosoof,  verlangt  dat  men  van  groote  en  hooge  dingen  op 
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groote  en  hooge  wijzen  en  met  verheven  wil  zal  spreken." 
Dit  deed  Denifle  zeker  niet ;  zijne  argumenten 
verbazen  ons  door  zijn  kennis,  maar  hij  is  uitsluitend 
geleerde  en  heeft  geen  gevoel  voor  het  mystieke. 
Zonder  dit  echter  kan  men  Eckehart  niet  beoordeelen, 
en  daarom  faalde  de  geleerde  Denifle  hier  dan  ook. 
Het  geheele  bewustzijn  der  waarde  en  van  het  wezen  der 
mystiek  schijnt  hem  te  ontbreken,  hij  komt  er  zelfs 
toe  van  Eckehart,  den  grootsten  aller  mystici,  te  zeggen  : 
,,Einen  gewissen  mystischen  zug  mag  E.  allerdings  schon 
an  sich  besessen  haben".  ^)  Verder  gaat  hij  niet. 

Niet  een  der  critici  schijnt  er  toe  te  kunnen  be- 
sluiten Eckehart' s  geheele  leer  ernstig  op  te  nemen, 
niemand  denkt  bij  de  beoordeeling  van  de  verhouding 
tusschen  het  geestelijke,  mystieke  bewustzijn  en  het 
intelectueele  philosofische  verstaan  aan  datgeen  wat 
Eckehart  zelf  daaromtrent  zegt.  Denifle  houdt 
zich  ook  daar  heelemaal  niet  bij  op  en  toch  verklaart 
mijns  inziens  Eckehart  zelve  de  geheele  moeilijkheid. 
Nadat  het  mystieke  bewustzijn  van  den  grooten  meester 
door  het  geestelijke  licht  een  waarheid  erkend  had, 
gebruikt  hij  de  scholastieke  uitdrukkingswijze  om  dit 
aan  anderen  mede  te  deelen.  De  scholastiek  is  dan  ook 
niet  het  tegengestelde  van  de  mystiek,  integendeel, 
maar  de  mystiek  gaat  veel  verder  dan  de  scholastieke 
philosofie.  De  laatste  houdt  ook  mystieke  elementen  in, 
en  de  mysticus  gebruikt  de  scholastieke  philosophische 
taal  om  zich  uit  te  drukken.  Dit  is  eigenlijk  het  verband  , 
hetwelk  tusschen  Eckehart  en  de  scholastiek  bestond, 
en  waarlangs  Denifle  Eckehart  tot  de  scholas- 
tiek wenscht  terug  te  brengen.  Eckehart  stond  niet, 
zooals  Denifle  beweert,  ,,auf  Scholastischen  Boden" 
maar  gebruikte  op  mystieken  bodem  staande  de  scholas- 
tieke uitdrukkingswijze.  ^)  Het  is  Denifle  dan  ook  niet 


1)  Archiv  fur  Lit.  u.  Kirch.  Gescli.  des  Mittelalt  1886.  Ilbiz.  647. 

2)  „Das  Eckehart's  terminologie  die  scholastische  ist,  ist  doch 
cigentlich  selbstverstandlich ;  schwer  erklarlich  und  wunderbar  ware 
nur  das  Gegentheil."  Spamer  blz.  310. 
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gelukt  de  Eckehart  bestudeerenden  van  zijn  theorie 
te  overtuigen  welke,  behalve  door  eenige  katholieken^) 
door  niemand  in  zijn  geheel  wordt  aangenomen. 

Zooals  wij  reeds  zeiden  kan  men  Eckehart' s  geschrif- 
ten, tegelijk  met  het  taalverschil  der  documenten,  in 
scholastieke  en  mystieke  werken  verdeelen,  zonder  be- 
paald te  kunnen  zeggen  dat  in  de  Latijnsche  stukken 
geen  mystiek  te  vinden  is  of  in  de  Duitsche  gedeelten 
geen  scholastieke  uitdrukkingswijze  voorkomen. 

Een  uitzondering  hierop  maakt  een  Latijnsche  Johan- 
NES- verklaring,  „Expositio  in  Evangelium  Johannis", 
welke  Denifle  te  Cues  ontdekte  ^)  en  waarin  vele  van 
de  stellingen  voorkomen  welke  later  de  veroordeeling  van 
Eckehart  ten  gevolge  hadden.  In  hetzelfde  manuscript, 
dat  uit  het  jaar  1444  dateert,  bevinden  zich  ook  nog 
andere  geschriften  van  Eckehart,  welke  eveneens  eenige 
kettersche  uitspraken  bevatten,  Denifle  wijst  er  dertien 
aan.  Daar  de  veroordeelde  zinnen  woord  voor  woord  geheel 
gelijkluidend  in  den  verdoemingsbul  en  in  deze  Latijn- 
sche geschriften  te  vinden  zijn,  maakt  Denifle  daar  uit 
op  dat  deze  geschriften  dus  reeds  ten  tijde  van  het 
proces  (1327)  in  denzelfden  Latijnsche  tekst  bestonden. 
Mogelijk  is  dit  wel,  maar  het  zou  mijns  inziens  even  zoo 
goed  kunnen  zijn  dat  ze  juist  voor  dit  proces  in  het 
Latijn  vertaald  zijn  geworden  ter  wille  van  de  daarin  voor- 
komende kettersche  uitspraken,  te  meer  daar  er  van  deze 
JoHANNES-verklaring  ook  een  Duitsche  tekst  bestaat  •^), 
en  hoewel  deze  niet  zoo  compleet  is  als  de  Latijnsche 
zou  het  toch  kunnen  zijn  dat  dit  geschrift  oorspronkelijk 
in  het  Duitsch  geschreven  was.  Dit  is  slechts  een  veronder- 
stelling en  met  zekerheid  is  hieromtrent  op  het  oogenblik 
niets  te  zeggen.  Veel  komt  het  er  voor  ons  ook  niet  op  aan, 
echter  staan  wij  voor  het  feit  twee  richtingen  in  Eckehart 


1)  B.v.  DE  WuLFF.  Philos.  mediaeval  blz.  481  vindt  Eckehart 
een  Scholast,  hoewel  hij  toegeeft  „qu'il  est  difficile  de  l'absoudre  du 
reproche  du  panthéisme." 

2)  Arch.  fur  Lit.  u.  Kirch.  Gesch.  des  Mittelalt.  1886.   II  blz. 673. 

3)  Pfeifer  blz.  578. 
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te  vinden  en  Pahncke  verklaart  dan  ook  eerlijk  „der  Tho- 
mist  und  Scholastiker  Eckehart  ist  uns  nicht-Thomisten 
weinig  wichtig  und  intressant'*  ^).  Spamer  2)  sluit  zich  bij 
Denifle  ^)  aan  om  een  dergelijke  verdeeling  van  een 
persoon  te  verwerpen  en  voor  een  kennis  van  den  Meister 
Eckehart  in  het  algemeen  geef  ik  hen  ook  geheel  gelijk. 
Intusschen  is  het  een  onaangename  waarheid  dat  voor  het 
samenstellen  van  Eckehart's  mystieke  leer  zijne  Latijn- 
sche  geschriften  onbruikbaar  zijn  en  een  geestesrichting 
vertoonen  welke  geheel  verschillend  is  van  datgene  wat 
zijne  Duitsche  preeken  en  tractaten  kenmerkt.  Wij  kunnen 
ons  niet  een  beeld  van  Eckehart's  leer  vormen  hetwelk 
beide  richtingen  insluit  en  ik  geloof  dan  ook  dat  in  plaats 
van  daarnaar  te  trachten,  men  nuttiger  werk  verricht  wan- 
neer men  navorscht  welke  gronden  ervoor  deze  afscheiding 
bestaan.  Mij  schijnen  zich  hier  twee  mogelijkheden  voor 
te  doen.  1°.  de  Duitsche  stukken  waren  voor  een  intiemer 
publiek,  en  Eckehart  durfde  zich  daarin  vrijer  uit- 
drukken dan  in  zijn  officieeier  Latijnsche  geschriften. 
2°.  Eckehart  gaf  slechts  in  de  laatste  jaren  zijns  levens 
de  pantheïstische  mystiek,  welke  wij  uit  zijn  Duitsche 
preeken  en  tractaten  kennen.  Preger  had  reeds  een 
dergelijke  meening,  welke  Denifle  verwierp  als  zijnde 
door  niets  bewezen  *).  Intusschen  legde  Denifle  er  zelf 
den  nadruk  op  dat  voor  het  jaar  1326  geen  sporen  van 
een  klacht  omtrent  pantheïsme  of  andere  ketterijen 
tegen  Eckehart  te  vinden  zijn  ^) ;  dit  zou  er  eer  voor 
getuigen  dat  deze  voor  dien  tijd  niet  gevonden  werden, 
terwijl  Eckehart  reeds  het  jaar  daarop  stierf.  Dit  zijn 
hypothesen  met  welke  wij  ons  niet  verder  willen  inlaten, 
mogelijkerwijze  zullen  documenten  welke  nu  nog  verbor- 
gen zijn  ons  eenmaal  de  ware  toedracht  van  zaken  leeren. 
In  elk  geval  gaf  Denifle,  die  bijna  uitsluitend  naar  de 


1)  Pahncke  blz.  14. 

2)  Spamer  zur  uberlieferung  etc.  blz.  310. 

3)  Arch.  fur  Lit.  u.  Kirch.  Gesch.  des  Mittelalt  1886.   II  blz.  426. 

4)  Ibid.  blz.  435. 

5)  Ibid.  blz.  617. 
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Latijnsche  geschriften  werkte,  en  vooral  voor  de  hoofd- 
punten van  Eckehart's  leer  zich  daarbij  uitsluitend 
bepaalde,  ons  geen  ,,Grundanschauung  seiner  Lehre", 
zooals  hij  zelf  zijn  artikel  noemt,  De  geschriften  van 
Preger,  welke  in  vele  opzichten  onnauwkeurig  zijn,  boden 
echter  Denifle  een  ruim  veld  tot  critiseeren,  waarvan 
deze  een  groot  liefhebber  was.  Zooals  ik  reeds  zeide  heeft 
hij  ondanks  zijn  reusachtige  kennis  bijna  niemand  van  zijn 
opvatting  overtuigd  dat  Eckehart  een  onbeteekenende 
scholast  was.  Zeker  was  het  wel  wat  overdreven  om 
alleen  dezen  mysticus  den  Vader  der  duitsche  specula- 
tieve philosofie  te  noemen  ;  want  wie  zal  ooit  vaststellen 
welke  mensch  een  gedachte  in  de  wereld  bracht !  Om 
echter  van  het  groote  verschil,  hetwelk  tusschen  Eckehart 
en  Thomas  van  Aquino  bestaat,  geheel  overtuigd  te 
worden  is  het  voldoende  met  aandacht  eenige  geschriften 
van  elk  dezer  schrijvers  te  lezen.  Ieder  onbevoor- 
oordeeld mensch  moet  er  van  overtuigd  worden,  dat 
ondanks  eenige  gelijkluidende  leerstellingen  de  bron 
der  kennis  van  deze  twee  denkers  een  geheel  andere 
zijn  moet.  Veel  meer  overeenkomst  dan  met  Thomas 
VAN  Aquino  vertoont  Eckehart  met  Dionysius  en 
Erigena,  welke  beiden  ook  mvstici  waren. 

Laten  wij  nu  in  het  kort  nagaan,  hoe  de  leer  welke 
Eckehart  gaf  in  de  verschillende  tijden  werd  beoordeeld. 
Wij  zagen  reeds  dat  de  kerk  28  ketterijen  in  zijn  werken 
ontdekte.  Maar  niet  alleen  de  theologie  kant  zich  tegen 
hem,  ook  de  mysticus  Ruysbroek  schijnt  Eckehart  op 
het  oog  te  hebben,  wanneer  hij  zegt  dat  men  ,, kwade  dui- 
velsche  menschen  vindt  die  zeggen  dat  zij  zelf  Christus 
zijn,  of  dat  zij  God  zijn,  en  dat  hun  hand  hemel  en  aarde 
gemaakt  heeft,  en  dat  aan  hun  hand  hangen  hemel  en 
aarde  en  alle  dingen,  en  dat  zij  verheven  zijn  boven 
alle  sacramenten  der  heilige  kerk  en  dat  zij  die  niet 
behoeven  noch  wenschen."  ,,En  dezen  wanen  God  te  zijn 
en  zij  achten  geen  ding  goed  noch  kwaad,  indien  zij  het 
ontbeelden  kunnen  en  in  zuivere  ledigheid  hun  eigen 
wezen  mogen  vinden  en  bezitten."    ,,Zoo  zeggen  zij  ook 
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dat  in  de  laatste  dagen  des  oordeels  engelen  en  duivelen, 
goeden  en  kwaden,  allen  een  eenvoudige  substantie  der 
godheid  zullen  worden,  en  dan  zal  God  noch  erkennen 
noch  liefhebben  noch  zich  zelf  noch  eenig  schepsel."  ^) 
In  de  19^^  eeuw  werd,  zooals  ik  reeds  zeide,  Eckehart 
deVader  der  Duitsche  speculatieve  philosophie  genoemd^). 
De  protestanten  weken  in  de  strijdvraag,  welke  over 
EcKEHARTS  waardc  onstond,  niet  ver  van  deze  meening 
af,  de  katholieken  waren  er  echter  geheel  tegen  en 
JosTES  meende  (1895)  dat  degene  welke  Eckehart 
anders  dan  Denifle  beoordeelen  ,,ihn  auch  kaum  als 
Vater  der  deutschen  Philosophie  bezeichnen  wollen 
werden."  ^)  Hierin  vergist  Jostes  zich  ;  in  het  zooeven 
verschenen  boek  van  den  professor  der  Parijsche  Sor- 
bonne  Piccavet,  wiens  kunde  zeker  niet  voor  die  van 
Denifle  behoeft  onder  te  doen,  vinden  wij  weer  ,, Mystie- 
ken als  Eckehart  en  de  boeken  welke  Johannes  Scottus 
volgden  zijn  de  ware  voorvaderen  van  de  groote  philo- 
sofen  van  het  moderne  Duitschland,  als  Kant,  Fichte, 
Hegel,  Schelling,  Baader  en  Schopenhauer,  ^)"  en 
ook  :  ,,De  Scholasten  vinden  hun  glanspunt  in  Thomas. 
Hiertegenover  staan  de  anti-scholasten,  Scottüs  Eri- 
GENA,  de  kettersche  mystieken  en  protestante  huma- 
nisten. Dichter  bij  deze  laatsten  dan  bij  de  eersten  staan 
de  afwijkingen  der  scholastiek  als  Roger  Bacon,  Ray- 
MOND  LuLLES,  EcKEHART  cuz.  ')"  ,,De  ,,Duitsche  Theo- 

1)  RuYSBROECK  Spiegel  der  zaligheid  §  16  en  17.  Omtrent  dezelfde 
leer  heeft  een  moderne  beoordeelaar  een  geheel  andere  meening. 
Dr.  Verweven  —  Philos.  u.  Theol.  im  mittelalt.  Bonn.  1910  — 
meent  blz.  69,  dat  de  grootte  van  Eckehart's  leer  juist  ligt  in  het- 
geen hij  zegt  omtrent  de  geboorte  van  den  Zoon  in  den  mensch, 
waardoor  de  mensch  God  wordt,  niet  filius  adoptivus,  maar  filius 
naturalis  Dei.  De  historische  Christus  wordt  hierdoor  slechts  een 
ideale  figuur. 

2)  Bach.  Meister  Eckehart,  Der  Vater  der  Deutsche  Spekulation. 
Wien  1864. 

3)  Blz.  VII. 

4)  Piccavet.  Essai  sur  l'hist.  des  Iheol.  et  Philos.  du  Moven  age. 
Paris  1913,  blz.  14. 

5)  Ibid.  blz.  37. 
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logie"  meent  Piccavet  ook  o.a.  van  EcKEHARxte  moeteir 
doen  afstammen,  ^)  en  Luther  vindt  hij  sterk  onder  zijn 
invloed.  ^) 

Zoo  werd  dus  door  een  der  laatste  studie  op  het  gebied 
der  middeleeuwsche  philosophie  aan  Egkehart  weer  de 
rang  toegekend,  welke  allen,  die  zijn  sublieme  God-geeste- 
lijke leer  onbevooroordeeld  trachten  te  verstaan,  hem 
gaarne  toekennen. 

Eckehart's  biographie  ^)  tot  de  kennis  van  welke 
Denifle  ook  weer  veel  heeft  bijgedragen  is  verre  van 
volledig  en  voor  de  kennis  van  Eckehart's  geestelijke 
ontwikkeling  ontbreken  ons  alle  gegevens.  Ik  wil  mij 
hier  niet  in  de  strijdvragen  verdiepen,  welke  omtrent 
verschillende  punten  van  Eckehart's  levensbeschrijving 
bestaan,  maar  geef  hier  slechts  datgene  wat  mij  het 
waarschijnlijkst   voorkomt. 

EcKEHART  werd  omstreeks  1260  in  Thüringen  geboren, 
zijn  eigenlijke  naam  was  Eckehart  von  Hochheim 
en  hij  stamde  uit  een  adellijk  geslacht.  Het  plaatsje 
Hochheim  bestaat  nog  en  bevindt  zich  in  de  nabijheid 
van  Gotha.  Over  zijn  jeugd  is  ons  niets  bekend  maar 
wij  weten  dat  hij  in  de  Dominikaner  orde  trad,  waar-^ 
schijnlijk  na  zijn  15^^  jaar  bereikt  te  hebben.  Mogelijker- 
wijze hield  hij  zich  in  het  klooster  te  Erfurt  op,  daar 
dit  voor  hem  het  meest  nabijgelegen  was.  Na  het  op- 
schrift van  het  XV H  tractaat  —  hetwelk  ik  zeker  voor 
authentiek  houd  —  was  Eckehart  Vicarus  van  Thü- 
ringen, Prior  van  het  Erfurter  klooster,  en  had  hij 
voor  dien  het  ambt  van  ,,Lesemeister"  —  leeraar  in  de 
Theologie  —  bekleed  ;  volgens  een  passage  in  zijn 
eigen  werken  had  hij  deze  functie  waargenomen.  Hoe- 
zeer Eckehart  gewaardeerd  werd,  blijkt  uit  het  feit 
dat  hij  anno  1300  naar  Parijs  gezonden  werd,  om  in  dit 
centrum  van  wetenschap  gedurende  drie  jaar  een  leerstoel 
in  te  nemen.    In  het  jaar  1302  ontving  hij  den  graad  van 

1)  Ibid.  blz.  67. 

2)  Ibid.  blz.  304. 

3)  BuTTNER  geeft  in  zijn  inleiding  een  uitvoeriger  levensbeschrijving.. 
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Magister,  welken  men  ontvangen  kon  na  twee  jaar  tot 
voldoening  der  universiteit  als  leeraar  werkzaam  geweest 
te  zijn.  Hierna  wordt  Egkehart  naar  Duitschland 
teruggeroepen  (zonder  het  derde  jaar  aan  de  universiteit 
te  zijn  gebleven)  en  kreeg  hier  de  vereerende  betrekking 
van  Provinciaal  of  geestelijke  hoofd  van  de  Dominikaner 
provincie  Saksen,  welke  zich  van  Nederland  tot  Lijfland 
uitstrekte  en  waar  zich  51  mannen-  en  9  vrouwenkloosters 
bevonden.  Deze  post  bekleedt  hij  van  1304  af  tot  1311 
en  hij  wordt  in  1307  ook  nog  aangesteld  om  de  kloosters 
in  Bohème  opnieuw  te  regelen,  hetgeen  wel  bewijst  dat 
onordelijkheden,  welke  in  het  jaar  1306  in  Saksen  voor- 
komen, zeker  niet  het  gevolg  zijn  van  kettersche  preeken 
die  Egkehart  zou  hebben  gehouden ;  ware  dit  het 
geval  geweest,  zoo  zou  men  hem  een  jaar  later  toch 
zeker  niet  zulk  een  vertrouwenspost  hebben  gegeven. 
In  het  jaar  1311  koos  de  geheele  Provincie  Duitschland, 
Boven-Duitschland  en  de  Rijnlanden  tot  Keulen  Egke- 
hart als  Provinciaal,  maar  de  Dominikaner  Orde  zond 
hem  naar  Parijs  om  zijn  derde  jaar  onderricht  aan  de 
universiteit  aldaar  te  geven.  Hij  kwam  daar  eenigszins 
in  botsing  met  de  Franciskaner  leerwijze,  welke  er  door 
Duns  Sgotus  werd  vertegenwoordigd.  Na  dit  tweede 
verblijf  te  Parijs  vinden  wij  Egkehart  te  Straatsburg, 
waar  hij  met  de  leiding  der  Theologische  school  belast  was 
en  waar  hij  uiterst  werkzaam  schijnt  geweest  te  zijn.  Zijn 
grootste  werk,  het  Opus  Tripartum,  hetwelk  wij  slechts 
bij  naam  kennen,  schijnt  hier  tot  stand  te  zijn  gekomen. 
Egkehart  preekte  ook  zeer  veel,  dikwijls  dag  aan  dag, 
daar  wij  in  zijn  preeken  (welke  mogelijk  van  dezen  tijd 
dateeren)  vinden  dat  hij  gezegden  aanhaalt  welke  hij 
daags  te  voren  zeide,  ook  zien  wij  dat  men  hem  vragen 
stelde  —  b.v.  Pfeiffer  blz.  276  :  31  —  hetgeen  wijst  op 
de  intieme  verhouding  tusschen  leeraar  en  volgelingen. 
Tot  zijn  ordensbroeders  preekte  hij  in  het  Latijn  maar 
in  vrouwenkloosters  en  bagijnenhuizen  moet  hij  Duitsch 
gesproken  hebben.  De  liefde  welke  zijne  discipelen  voor 
hunnen  leeraar  hadden  ziet  Buttner  terecht  in  de  wijzen 
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waarop  zij  in  later  jaren  van  hem  spraken,  toen  de  kerk 
EcKEHART  als  ketter  gebrandmerkt  had  en  hij  niet- 
tegenstaande dien,  door  hen,  die  hem  gehoord  hadden, 
de  hooge,  de  heilige,  de  zalige,  de  goddelijke  meester 
genoemd  werd.  Eckehart  verklaarde  eenmaal  zelf  wel 
te  weten  dat  men  hem  voor  heilig  houdt. 

De  Duitsche  preeken  hebben  een  dubbel  belang,  niet 
alleen  was  hij  hierdoor  de  stichter  van  een  populaire 
mystiek  waarvan  de  beteekenis  niet  te  overschatten  is, 
maar  ook  vormde  hij  hiermede  de  basis  van  een  Duit- 
sche philosofische  taal,  welke  voor  hem  niet  bestond 
en  eigenlijk  eerst  in  de  laatste  eeuwen  tot  volkomen 
ontwikkeling  kwam.  Wij  willen  echter  hier  niet  op  deze 
twee  punten  ingaan,  maar  beide  feiten  zijn  van  het 
grootste  belang. 

Met  de  Begarden,  tegen  wie  in  het  jaar  1317  Bisschop 
JoHANNES  van  DüRKHEiM  tc  vcldc  trok  en  die  zekere 
kettingen  verspreidden,  had  Eckehart  niets  te  maken, 
daar  hij  niet  alleen  rustig  zijn  post  bleef  behouden  maar 
in  1322  weer  in  rang  klom  en  Prior  van  Frankfort  aan  de 
Main  werd.  Ook  daar  moeten  zijn  gedrag  en  leer  voorbeeldig 
geweest  zijn,  daar  hij  ten  slotte  een  leerstoel  aan  de 
hoogeschool  der  Dominikaner  orde  te  Keulen  ontving, 
welke  met  die  van  Parijs  de  belangrijkste  dezer  orde  was. 

In  1325  vinden  wij  dat  er  reeds  geklaagd  wordt  over 
misleidende  leer,  welke  in  de  Dominikaner  orde  door  som- 
mige harer  leden  wordt  verbreid ;  misschien  heeft  dit  echter 
nog  geen  betrekking  op  Eckehart.  In  1326  wordt  het 
proces  tegen  Eckehart  geopend,  in  hetwelk  hij  beschul- 
digd wordt  ketterijen  te  hebben  verkondigd.  De  beschul- 
digde is  verontwaardigd  over  de  wijze  waarop  het  proces 
gevoerd  wordt,  en  vooral  over  twee  ongeloofwaardige 
getuigen,  welke  als  zijn  voornaamste  beschuldigers 
optreden.  Ni  kol  aas  van  Straatsburg  schijnt  echter  het 
proces  op  een  voor  Eckehart  gunstige  wijze  uit  te 
spreken  en  het  daar  op  neer  te  doen  komen,  dat  het 
vijanden  der  Dominikaner  Orde  —  Fransiskanen  —  zijn 
welke  de  aanklagers  waren.    Dit  bevredigt  de  kerkelijke 
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kommissarisseii  niet  en  zij  begonnen  waarschijnlijk  nu  een 
proces  tegen  Nicolaas  van  Straatsburg.  Den  24  Januari 
1327  verscheen  Egkehart  met  zijne  getuigen  voor  de 
inquisiteurs,  maar  ik  ben  het  weer  met  Buttner  eens  dat 
het  er  meer  naar  uitziet  of  de  beschuldigde  zijn  denk- 
beelden bespreken  wil  dan  wel  dat  hij  zich  wil  onder- 
werpen. Wanneer  hij  13  Februari  doet  verklaren  dat  hij 
bereid  is  datgene  te  herroepen  wat  men  bewijst  in 
zijne  leer  onjuist  te  zijn,  zoo  is  dit  slechts  eene  verklaring 
welke  elk  redelijk  mensch  zou  kunnen  afleggen.  Als 
een  wederroeping  schenen  de  inquisiteurs  het  dan  ook 
niet  op  te  vatten  en  den  22  Februari  verwierpen  zij  dan 
ook  deze  verklaring  —  welke  Buttner  terecht  ironisch 
noemt  —  als  lichtvaardig. 

Egkehart  stierf  kort  daarop,  nog  voordat  hij  zijn 
plan  gevolg  kon  geven  naar  Avignon  te  reizen  en  daar 
den  Paus  zelven  te  woord  te  staan ;  deze  sprak  de 
ban  over  hem  uit,  waarvan  de  bul  15  April  naar  den 
bisschop  van  Keulen  werd  gezonden  ;  zooals  wij  reeds 
zeiden  wxrden  28  leerstukken  van  den  mysticus  daarin 
als   kettersch    veroordeeld. 

Zoo  eindigde  dit  conflict  tusschen  dogma  en  mystiek. 
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God  verricht  de  schepping  in  de  ziel  door  het  Woord. 
B.  II  166-7.  P.  100-101.  Hoe  de  zielskrachten  God 
ontvangen.  B.  I  81.  P.  348.  (=  P.  395-6).  J.  6.  Gods 
werk  in  de  ziel.  B.  II  6-10.  P.  153,  195-6,350.  Gods 
komen  en  tegenwoordigheid  in  den  mensch.  P.  137,  149, 
659.    S.    377,    390. 

V.     DE   OPSTIJGING   DER   ZIEL 

1.  De    weg    der    opstijging 155 

Opstijging  is  een  eigenschap  der  ziel.  P.  171—2.  Hoe 
de  ziel  door  de  genade  tot  het  goddelijk  licht  komt.  B. 
195—200.  Hoe  de  ziel  door  het  erkennen  tot  de  zaligheid 
komt.  B.  I  201  —4.  P.  493.  Aan  drie  dingen  erkent  men 
of  de  ziel  tot  de  eenheid  kwam.  B.  II  186—8.  De  zielen 
welke  zich  van  God  afwenden  vergaan.  P.  522—3,  670. 

2.  Voorwaarden  onder  welke  de  ziel  tot  God  opstijgt  161 

Voorwaarden  onder  welke  de  mensch  tot  de  erkenning 
komt.  P.  510,  535.  J.  75,  75—6.  Voorwaarden  onder  welke 
zich  de  hoogste  zielskracht  met  God  vereenigt.  B.  I  187—9. 
P.  251.  De  ziel  moet  zich  boven  zich  zelf  verheffen  om 
God  te  ontvangen.  S.  390,  396,  410-12. 

3.  Door  leegheid  en  afgescheidenheid  vereenigt  zich  God  met  de  ziel       168 

De  ziel  moet  leeg  zijn.  B.  I  112-14.  II  143-4.  P.  215. 
J.  33-4,  92-3.  S.  390.  Wat  afgescheidenheid  is.  B. 
I  13  —  14.  P.  320  — 1,600.  Beschrijving  der  afgescheidenheid 
des  menschen,  Taul.  CCCVI  ro  a.-CCCVIII  ro  a.  P.  493 
—5.  Afgescheidenheid  voert  tot  de  vereeniging  van  God 
en  mensch.  B.  I  18-23,  121.  P.  256,  598,  600,  604.  God 
geeft  zich  aan  de  afgescheidene  ziel.  B.  II  48—50.  (P.  399) 
De  vrijwillige  armoede.  B.  I  94—6.  De  ziel  moet  alle 
beelden  en  vormen  opgeven.  P.  90—1.  J.  9,  14,  78.  De 
verhevenheid  en  macht  der  afgescheidenheid.  B.  I  13. 
P.  617. 
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4.  De  gang  der  ziel  tot  God 182 

In  het  geschapene  moet  de  mensch  slechts  God  zoeken. 
P.  112.  De  ziel  verlangt  naar  God.  P.  201  De  ziel  moet 
goddelijk  zijn  opdat  de  vereeniging  mogelijk  zij.  J.  58. 
Vereeniging  en  gelijkenis.  B.  I  83,  185-6.  P.  85,  156,  500 
Opstijging  door  innerlijke  oefening.  P.  350  —  1.  Erkennen 
liefde  en  gevoel  brengen  ziel  tot  God.  B.  I  93,  127.  P.  349, 
352,  355,  521,  663.  Door  genade  stijgt  de  ziel  op  en  ver- 
eenigt  zich  met  God.  B.  1 83.  P.  76.  (397-8,)  529-30.  J.  59. 
Hoe   de   Drieëenheid  de  ziel  aantrekt.   B.   I  184.  P.  77. 

5.  Vereeniging   van    God   en  ziel 192 

De  ziel  ontvangt  de  Drievoudigheid.  J.  36—7.  De  ziel 
moet  zich  op  het  hoogste  richten.  B.  I  117.  De  ziel  heeft 
het  vermogen  tot  God  te  gaan.  P.  515,  J.  8.  Hoe  de  ziel 
deel  uit  maakte  van  God.  B.  I  197-201.  P.  351,  658, 
Taul.  CCCVIII  vo  a-b.  Vereeniging  is  zoowel  een  eigen- 
schap Gods  als  een  eigenschap  der  ziel.  P.  67,  605.  Hinder- 
palen en  eigenschappen  voor  de  vereeniging  der  ziel  met 
God.  P.  197.  S.  412  —  13.  Door  de  genade  vereenigen  zich 
God  en  ziel.  B.  I  28-9.  P.  161,  676,  S.  414.  De  vereeniging 
geschiedt  door  de  geboorte  Gods  in  de  ziel.  B.  II  165.  P. 
288,  531,  537,  S.  375.  Acht  stadiën  van  vereeniging  van 
God  en  ziel.  S.  382.  Volmaakte  vereeniging  van  God 
en  ziel.  B.  I  149-151.  P.  306,  382,  525,  530-1,  620 
(=  J.  83).  De  ziel  kan  na  de  vereeniging  met  God  tot  haar 
geschapen  vorm  terug  keeren.  P.  387.  Eigenschappen 
van  den  mensch  wiens  ziel  met  God  vereenigd  is  P. 
198-9,  603. 

6.  Terugkeer  der  ziel  tot  de  Godheid 208^ 

De  Godheid  en  God.  P.  500.  Het  wezen  Gods  en  het 
wezen  der  ziel.  B.  I  134-5,  186.  P.  617-18.  B.  I  194.  (  = 
J.  34).  Leegheid  om  tot  de  Godheid  te  komen.  B.  I  190. 
P.  41  -2,  226,  298,  524,  531  -6.  De  ziel  gaat  van  God  tot  de 
Godheid.  P.  502,  536.  Hoe  de  ziel  tot  de  godheid  komt.  P. 
530.  J.  2—3,  15,  23.  De  ziel  moet  haar  wezen  opgeven 
om  tot  de  Godheid  te  komen.  B.  I  87.  J.  88.  Vereeniging 
van  Godheid  en  ziel.  B.  I  192-4.  P.  266,  321-2,670. 
J.  10,  93-7.  Zaligheid.  B.  I  178-9,  201-2.  II  112-15, 
173.  P.  106,  323,  538.  Sch.  116.  J.  6.  S.  397,  427.  Taul. 
CCCVII  vo  a.  De  ziel  verliest  zich  in  de  Godheid.  P.  541  —2,. 
580-1,   583-4,   632. 
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VI.     DE  MENSCH 

1.  De  mensch  en  zijne  eigenschappen 239 

De  mensch  is  het  voornaamste  der  schepping.  P.  87,  104, 
655.  S.  382-3.  De  menschelijke  natuur.  P.  306.  Het 
lichaam.  B.  I  145.  De  dood.  S.  388.  Het  leven.  P.  104. 
Innerlijk  en  uiterlijk  werk.  P.  127-8.  329.  S.  388,  Lief 
en   leed.    B.    II126-7. 

2.  De  goddelijke,  de  geestelijke  en  de  stoffelijke  krachten  in  den 
mensch  2  44 

De  mensch  bestaat  in  het  wezen  met  alle  schepselen. 
P.  160-1,  589.  Hoogste  plaats  in  de  ziel.  B.  II  154. 
Door  het  erkennen  is  de  ziel  in  contact  met  God.  P.  127. 
De  krachten  der  ziel.  P.  59,  78,  125,  160,  496.  De  innerlijke 
en  uiterlijke  mensch.  B.  I  16-18,  147-8.  B.  II  46-8, 
104-8.  P.  660.  Ziel  en  lichaam.  P.  81,  95,  130,  183,  264. 
God  en  de  geestelijke  mensch.  P.  250,  589-90,  640,  641, 
648,  650.  J.  3.  Hoogste  kracht  en  werk.  J.  1  (=  P.  135). 
Het  verhevenste  is  het  algemeenste.  P.  135.  De  geest. 
B.  II  152-4.  P.  417,  520,  636,  675.  (=  J.  44.)  Geest  en 
natuur.  P.  636,  656. 

3.  's  Menschen  werk 258 

Noodzakelijkheid  dat  de  mensch  werke.  B.  II  12—13, 
127—9.  P.  607.  De  mensch  moet  zich  in  zijn  werk  uit- 
drukken. B.  II  5  —  6.  God  verricht  het  innerlijke  werk 
in  den  mensch.  B.  II  39-43.  P.  606-7.  Goede  dingen 
drukken  God  uit.  B.  I  44—5.  J.  97  —  8.  Innerlijk  en  uiter- 
lijk werk.  B.  II  116-25.  Str.  23-5.  Geestelijke  waarde 
van  het  werk.  P.  71—4.  God-schouwen  en  werken.  B.  I 
53-9,  61-5.  Werken  en  lijden.  S.  395-6.  Zaligheid 
ligt  boven  het  uiterlijke  werk.  S.  419—20. 

4.  De  verschillende  wijze  van  waarneming 272 

Het  licht  hetwelk  de  menschen  beschijnt.  P.  587  —  9. 
Zinnelijke  waarneming.  P.  116.  344—5.  De  waarneming 
en  het  verstaan.  B.  I  116-17.  P.  126-7,  335,  648.  J.  39. 
De  geest  neemt  de  beelden  waar.  P.  380,  668,  682.  Hoe  de 
waarneming  geschiedt.  P.  139.  (=  P.  97.  S.  407).  De 
wijsheid  als  hoogste  waarneming.  P.  368,  636,  641. 
J.  72-3.  (=   S.  398)  J.  80,  S.  398-9,  402. 

5.  Kennis 280 

Drie  wijzen  van  kennis.  S.  431.  (=  S.  407).  Kennis  en 
liefde.  P.  121,  353-4,  359.  De  mensch  kent  het  wezen. 
P.  97-8,  583.  J.  8.  S.  398.  Verscheidenheid  der  kennis. 
P.   518.   Het  licht  der  kennis  is  goddelijk  P.   70-7,  84. 
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6.  Hoe  de  menscfi   God  kent 285 

God  wil  dat  de  mensch  hem  kent.  P.  525—6.  Ver- 
schillende graden  van  God  kennen.  B.  II  24—5.  P. 
227-8,  359.  J.  6-7.  Hoe  God  te  kennen.  B.  II.  164-6. 
P.  140,  144,  156-7,  169,  182.  J.  80.  Hoe  de  mensch  het 
goddelijke  licht  vindt.  P.  615,  645,  650,  658.  J.  22-3, 
67-9.  God  kennen  in  het  hoogste.  B.  I  130  II  111-12. 
P.  381,  416-17.  656,  682.  J.  11,  66.  W.  161-2. 

7.  Verrukking   297 

Slechts  de  hoogste  krachten  vereenigen  zich  met  God. 
P.  70  —  1.  Opstijging  van  het  bewustzijn.  P.  80—1.  Ver- 
rukking. J.  38—9.  De  mensch  erkent  hier  boven  zijn 
menschelijke  natuur.  J.  20,  21,  24.  Sch.  117.  Verschil- 
lende vormen  van  verrukking.  P.  651—2,653—4.  J.  20. 

VII.  ETHIEK 

1.  Goedheid,  het  goede  en  de  goede  eigenschappen  des  menschen...      303 

Goedheid  in  de  goede  werken.  Str.  6—7.  Het  goede  is 
God.  P.  200,  608,  610.  J.  28-9.  De  gave  God's  in  de 
mensch.  P.  365—7.  Eigenschappen  der  hemelen  en  der 
menschen.  S.  432-3.  Rechtvaardigheid.  B.  II  168-172. 
Sch.  UI.  P.  146.  Str.  8-9.  Ootmoed.  P.  606,  614.  S.  395. 
Deemoed.  P.  341,  642.  Waarheid.  P.  102-3,  157. 
Barmhartigheid.  S.  395.  Vroomheid.  P.  643—4.  Overgave 
B.    II    1-3. 

2.  Deugd  en   Zonde 312 

Wat  deugd  is.  P.  148,  611-12,  635,  648,  649,  681. 
Deugd  voert  tot  God.  B.  I  118.  (  =  P.  681  N°.  157). 
P.  610.  J.  92  —  3.  Voorschrift  omtrent  goed  leven.  P. 
685.  Zonde.  B.  II  20.  P.  367-8.  J.  39-40.  Door  God 
wordt  de  mensch  van  de  zonde  verlost.  P.  216  —  18,603. 
J.  84.  Berouw.  B.  II  23-4,  25-8.  Hoe  de  zonde  te  ver- 
liezen.  P.  663-4. 

3.  Lijden  en  Troost 322 

Lijden.  B.  I  22.  II  154.  P.  337-9  (=J.  52.  P.  604) 
P.  604.  Str.  6.  J.  52-3.  Troost-argumenten.  Str.  10-16, 
22-3,  30.  De  mensch  lijdt  met  God.  Str.  32-5.  Ware 
troost  in  God.  Str.   17,    18,  21. 

VIII.  GOD   EN  MENSCH 

1.     's  Menschen  opgave  van  het  geschapene 330 

Opgave  van  het  geschadene.  B.  I  104—5,  II  141—4. 
P.    278,    296-7,  310-^11,   601-2,   605,   617,   619,   655. 
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J.  82.  S.  406,  408.  Zelf-opgave.  B  II  3-5.  P.  106-7. 
J.  92.  Boven  het  geschapene  verheven  zijn.  B.  I  101  —2. 
P.  356-7,  649-50,  668.  J.  22-3,  64.  S.  380.  Str.10. 
Afgescheidenheid.  B.  I  9-12.  P.  69-70.  163,  635-6, 
644,  665-6  Armoede  des  geestes.  B.  I  170-5.  J.  29 
(=  P.  417).  Vrijheid.  P.  152-3,  226,  227,  645.  J.  63. 
S.  415.  De  mensch  in  God.  B.  I  171-6,  181.  P.  142. 
Louterheid.    P.    98-9,    613.    J.    53. 

2.  Liefde  Gods  en  liefde  des  Mensclien 347 

Gods  liefde  tot  zich  zelve.  P.  30-2,  145,  265.  S.  420. 
'sMenschen  liefde  tot  God.  B.  II  166-7.  P.  634-5, 
646,  647—8.  Slechts  God  in  de  schepselen  liefhebben. 
P.  208.  Liefde  tot  God  en  gelijkheid  met  God.  P.  194.  Str. 
18-21.  De  mensch  moet  liefhebben.  P.  60-2.  136. 
Geestelijke  liefde.  B.  II  157.  Sch.  109.  J.  65,  67. 

3.  Gods  wil  en  'smenschen  wil 358 

Verschillende  wijzen  van  willen.  B.  II  14,  18—19,  125. 
P.  106,  649.  J.  65.  Str.  7.  De  waarde  der  wil.  B.  II  13-15. 
Str.  35—7.  Vrije  wil  des  menschen.  B.  II  146.  P.  646. 
J.  45.  Wensch  naar  vereeniging  van  den  wil  Gods  en  den 
wil  der  menschen.  B.  I  107.  Str.  13—15,  16.  De  vereeniging 
van   wil.    B.    II    139-40.    P.   54-5,    177-8. 

4.  Het  God-schouwende  leven 367 

Godschouwend  en  tijdelijk  leven.  P.  81,  138  —  9.  J.  62. 
Godschouwend  leven  op  aarde.  B.  I  24—6.  {—.  zelfopgave 
P.  477.  niet  authentiek).  Voorwaarden  tot  het  Godschou- 
wend leven.  B.  I  29,  195.  J.  63  —  4.  Drie  soorten  van 
menschen  ontvangen  den  Heiligen  Geest.  P.  364—5.  De 
trappen  van  schouwend  leven.  B.  II  138  —  40.  Zeven 
trappen  van  God-schouwen.  P.  618  —  19.  Zeven  wijzen  van 
God    staren.    J.    61—2. 

5.  's  Menschen  gang  tot   God 375 

Het  onvolmaakte  in  het  stoffelijke  doet  den  mensch  tot 
het  geestelijke  gaan.  P.  373  —  4.  God  trekt  den  mensch 
tot  zich.  P.  374.  De  ziel  gaat  uit  het  tijdelijke  tot  het 
eeuwige.  Sch.  83—5.  Hindernissen  der  ware  geestelijkheid. 
B.  II  184-6.  De  vrome  mensch.  P.  635.  Geloof.  J.  40.  S. 
403.  De  ziel  ontvangt  datgene  wat  zij  bereid  is  te  ont- 
vangen. J.  48.  Gods  Woord  hooren.  P.  289,  309.  Den  Heiligen 
Geest  ontvangen.  J.  48  —  9.  De  eeuwige  geboorte.  P.  656. 
Het  goddelijk  licht  valt  op  vijf  soorten  van  menschen. 
S.  417.  Vergeten  van  het  geschapene.  P.  376  —  7.  Drie 
wijzen  van  vooruitgang.  P.  639  —  40.  Het  lichaam  aan 
God  ondergeschikt  maken.  P.  503.  God  zoeken.  P.  57  — 8, 


XXXV 


Blz. 


609.  Str.  9.  J.  1,  91.  Tot  God  gaan.  B.  I  121.  P.  495.  J. 
13.  Sch.  93.  God  is  een.  B.  Il  110.  Verlangen  naar  God. 
P.  74,  143,  146,  654.  Alles  van  God  aannemen.  B.  II 
52-5.  P.  134,  642-3,  685-6.  S.  421.  Str.  35 ;  God 
dienen.  B.  I  111-12.  J.  83.  Stadiën  op  den  weg  tot  God, 
B.  II  107-8.  P.  302,  J.  14.  Geestelijke  dood  en  leven.  J. 
40—2.  Gods  geboden  volgen.  J.  76  —  7.  Gods  nabijheid 
bewust  worden.  B.  I  110  —  11.  Eenheid  van  God  en 
mensch.  B.  I  103,  108,  135-6.  P.  106-7,  114,  124, 
648.  J.  37-8,  55.  S.  404-6. 

6.     De  Mensch  als  zoon   Gods 401 

Hoe  de  mensch  zoon  Gods  wordt.  Str.  28—30.  Erkennen 
Gods  zoon  te  zijn.  P.  38—41,  288.  Door  opgave  zoon 
Gods  worden.  P.  620—1.  De  zoon  Gods  moet  lijden.  Str. 
31.  Welke  menschen  zoon  Gods  zijn.  Str.  25—8.  Lichame- 
lijke en  geestelijke  geboorte.  P.  369  —  70.  Beschrijving 
van  het  Gods  zoon  zijn.  B.  I  99-100.  P.  59,  157-9, 
309-10.  Verbond  tusschen  Vader  en  zoon.  P.  286-7, 
590-1,   593.   Str.   7,   8. 

DERDE  BOEK 

KERKELIJKE  MYSTIEK 

1.  Jezus  Christus  (theologische  opvatting) 415 

J.C.  ziel  der  wereld.  P.  640.  J.  C.  maakt  verband  tusschen 
Drieëenheid  en  mensch.  P.  498,  535.  Wat  J.  C.  in  den 
mensch  openbaart.  B.  II  144  —  7.  J.  C.  als  Zoon  des 
menschen.  P.  306.  343,  498,  591-2.  J.  57-8.  Christus 
redt  de  menschen.  P.  97-8,  156,  218,  497,  52?,  641,  680. 
S   374-6. 

2.  De    Maagd    Maria 421 

Wat  Maria  van  God  ontving.  P.  149-50,  343-4,  346, 
347.  Eigenschappen  van  Maria.  S.  392,  394—5.  Hoe  Maria 
het  Woord  ontving  en  openbaarde.  P.  588—9,  670  —  4. 
Maria's    voorbeeld    volgen.    P.    341  —2. 

3.  De  Sakramenten  425 

Beteekenis  der  Sakramenten.  P.  328.  Hoe  Jezus  zijn  lichaam 
gaf.  P.  637,  679,  680.  Door  het  Sakrament  het  Woord 
ontvangen.  P.  592  —  3.  Hoe  de  Heer  zich  in  het  Sakra- 
ment geeft.  P.  112,  335,  355-6.  J.  60-1.  Het  wezen 
van  het  Sakrament.  P.  679  —  80.  Invloed  van  het  Sakra- 
ment op  den  mensch.  B.  II  33  —  4.  Hoe  de  mensch  het 
Sakrament  tot  zich  moet  nemen.  B.  II  35—9.  P.  224,  638. 
Wat  de  mensch  door  het  Sakrament  ontvangt.  P.  638, 
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640,  678.  De  twaalf  eigenschappen  welke  het  lichaam  des 
Heeren  den  menschen  geeft.  P.  373—82. 

4.  De  Engelen  438 

De  verhevenheid  der  engelen.  P.  124  (=  W.  162  =  S.  409). 
P.  159,  161  (=J.  46).  P.  639  (=J.  47).  P.  647-8  (  =  S.  378). 
S.  378.  Engelen  tusschen  God  en  schepping.  P.  111 
(=  p.  316  =  S.  408).  P.  276  (=  J.  46).  S.  408,  409. 
W.  162.  Engelen  tusschen  God  en  ziel.  P.  200,  J.  46-7. 
S.  379.  Hoe  de  engelen  zich  openbaren.  P.  657.  &.  401. 
Engel  en  ziel.  P.  632—3.  J.  81.  Gelukzaligheid  der  engelen 
is  het  dienen  van  God.  P.  311. 
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Ver  boven  alle  openbaring  troont  het  wezen,  van  het 
welk  niets  gezegd  kan  worden  dan  dat  het  het  rein 
geestelijk  zijn  is.  Alle  dingen,  welke  waren,  zijn  of  zullen 
bestaan,  bevinden  zich  in  het  wezen,  doch  zij  zijn  daar 
onkenbaar,  daar  zij  zonder  vorm  zijn  en  hun  eenige 
eigenschap  is  dat  zij  in  het  wezen  zijn. 

De  uitdrukking  van  het  wezen  is  de  vorm,  welke  door 
de  goddelijke  Drieëenheid  in  openbaring  afdaalt. 

God  is  niet  in  het  wezen,  daar  God  reeds  een  mogelijk- 
heid tot  openbaring  in  zich  sluit.  Van  God  kan  men 
zeggen,  dat  Hij  goed  en  wijs  is.  Dit  zijn  eigenschappen 
en  in  de  bloote  zuiverheid  van  het  wezen  bestaan  geen 
eigenschappen.  In  het  wezen  bestaat  dus  niet  God,  maar 
Godheid  die  het  wezen  Gods  is.  God  wordt  uitgedrukt  in 
alle  schepselen,  doch  de  Godheid  kan  niet  uitgedrukt 
worden,  want  zij  is  eenvoudige  zelfstandigheid.  God 
werkt  in  dat  wat  Hij  schept,  maar  de  Godheid  is  werke- 
loos en  zweeft  in  eene  bestendige  onaantastbaarheid, 
het  is  het  eenige  Eene,  het  is  behoefteloos  en  verblijft 
in  zichzelf  in  duistere  stilte.  Niemand  kan  het  ver- 
staan, maar  in  zichzelf  is  het  geopenbaard. 

De  Godheid  is  de  grondelooze  natuur  Gods,  zij  kan 
door  niets  begrepen  worden  dan  door  een  grondeloos 
verstaan,    en   dus   niet   door   het  verstand   van   een   of 
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ander  schepsel,  maar  Gods  eigen  natuur  is  dat  gronde- 
looze  verstaan.  Aldus  begrijpt  God  zich  alleen  in  zijn 
eigen  natuur.  Dit  begrijpen  is  een  bevatten,  door 
hetwelk  God  zijn  natuur  aan  zichzelf  openbaart.  Het 
wezen  kan  echter  deze  openbaring  niet  volbrengen, 
maar  zij  geschiedt  door  de  Drievuldigheid,  waarvan 
de  eerste  persoon  —  de  Vader  —  als  het  ware  dient 
als  kanaal  voor  het  wezen  tot  de  manifestatie. 

Bij  het  ontstaan  van  den  Vader  kan  men  dus  niet 
van  een  uitvloeiing  of  schepping  van  de  Godheid  spreken, 
maar  het  is  de  oorsprong  van  de  openbaring,  zonder 
dat  de  Godheid  de  oorsprong  van  den  Vader  is.  De 
Drievuldigheid  manifesteert  de  Godheid,  maar  de  Drie- 
vuldigheid wordt  niet  door  de   Godheid  voortgebracht. 

De  Godheid  is  in  den  Vader  gesloten  en  daardoor  is 
de  Vader  alvermogend  en  ontvangt  niets  van  datgene 
wat  buiten  Hem  is,  want  hij  heeft  het  wezenlijke  in  zich. 
Maar  hier  moet  men  den  Vader  als  persoon  wel  onder- 
scheiden van  het  wezen  des  Vaders,  die  de  Godheid,  de 
eenvoudige  zelfstandigheid  is.  De  persoon  des  Vaders  op 
zichzelf  vermag  niets,  want  al  zijn  kracht  ontvangt  Hij 
door  zijn  natuur,  het  wezen,  waarin  alles  bestaat  en 
waardoor  de  Vader  alvermogend  is.  Het  wezen  des  Vaders 
is  ook  het  wezen  aller  dingen,  want  het  wezen  is  een  en 
eenvoudig,  maar  de  persoon  des  Vaders  is  niet  de  per- 
soon aller  dingen.  De  Vader  manifesteert  echter  uit  Zijn 
persoon  en  niet  uit  het  wezen.  Door  het  wezen  heeft 
de  Vader  de  inspiratie  ontvangen  een  schepping  voort 
te  brengen,  welke  aan  Hem  zelf  gelijk  is,  en  zoo  werd 
het  den  persoon  des  Vaders  mogelijk  het  wezen  te  open- 
baren dat  -zichzelf  niet  openbaart.  Het  is  het  wezen  des 
Vaders,  dat  Hem  het  al-wezen  doet  begrijpen,  want 
wezen  kan   slechts  door  wezen    begrepen    worden. 

De  Vader  als  persoon  is  dus  oorsprong  van  het  ge- 
schapene, doch  de  natuur  des  Vaders  en  het  wezen  zijn 
één  en  daarom  kon  de  Vader  de  oorsprong  aller  dingen 
worden.  Het  wezen  kan  niet  uitgedrukt  worden  zonder  de 
personen  en  de  personen  kunnen  niet  bestaan  zonder  de 
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goddelijke  natuur,  want  geen  ding  kan  zonder  zijn  natuur 
bestaan.  Wanneer  dus  de  Vader  persoon  is,  kan  Hij  dat 
niet  zijn  zonder  natuur  en  de  natuur  kan  ook  niet  zonder 
persoon  zijn,  want  een  natuur  moet  een  manifestatie 
hebben,  waarvan  zij  de  natuur  is.  Daarom  kan  het  wezen 
niet  bestaan,  zonder  dat  het  zich  in  de  personen  uitdrukt, 
en  deze  belichaming  is  weer  niet  aan  te  nemen  zonder 
de  daarbij  behoorende  natuur,  welke  het  wezen  zelf  is. 
De  Vader  geeft  dus  niet  den  oorsprong  aan  het  wezen, 
evenmin  als  het  wezen  oorsprong  aan  den  Vader  geeft, 
maar  de  een  kan  zonder  den  ander  niet  bestaan,  ten 
minste  niet  met  de  hoedanigheden  welke  hun  eigen  zijn. 

De  hoedanigheid  der  Godheid  is  dat  Zij  een  en  een- 
voudig is,  doch  deze  eenheid  des  wezens  maakt  de 
openbaring  onmogelijk,  daartoe  is  de  Drievuldigheid 
noodig.  De  drie  personen  der  Drievuldigheid  hebben 
hiertoe  in  de  eenheid  hunner  natuur  en  hunner  wezens 
gelijke  vermogens,  zij  zijn  vereenigd  in  het  eenvoudige 
wezen,  maar  in  openbaring  vormen  zij  drie  afzonder- 
lijke personen.  Deze  drie  personen  belichamen  het 
wezen,  de  openbaring  wordt  door  de  personen  en  niet 
door  de  wezens-eenheid  verricht.  Door  hun  band  met 
het  wezen,  waarin  elk  ding  bestaat,  heeft  elke  persoon 
scheppingsvermogen,  maar  het  blijft  het  werk  der 
Drieëenheid,  daar  de  drie  personen  samen  een  wezens- 
eenheid  bezitten.  De  Godheid  is  het  wezen  Gods,  dat 
zich  in  de  onbewogen  rust  bevindt.  De  personen  zijn  de 
uitdrukking  Gods,  welke  integendeel  door  het  bewegen 
wordt  geopenbaard. 

De  Vader  is  de  voortbrenger  van  al  het  bestaande. 
In  het  ongeboren  wezen  bestaat  Hij  als  wezen  zonder 
persoonlijkheid,  daar  is  Hij  niet  de  Vader,  maar  toch 
ontvangt  Hij  vandaar  zoowel  zijn  wezen  als  de  macht 
Zijner  persoonlijkheid,  ja  voor  zooveel  als  Hij  Zijn 
ongeboren  wezen  in  zich  sluit,  voor  zooveel  is  Hij  ook 
wezenlijk  in  zijn  Vaderlijk  bestaan.  Dit  hooge  licht  des 
wezens  vloeit  eeuwig  in  Zijn  hart  en  de  overvloed  ervan 
doet  Zijn  hart  overstroomen  in  den  Zoon,  en  uit  beiden 
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in  den  Heiligen  Geest.  De  Vader  doet  zijn  licht  op  hen 
beiden  stroomen  wezenlijk  en  persoonlijk.  Het  onuitge- 
drukte  wezen  blijft  de  eenheid  der  drie  personen,  maar 
het  geboren  wezen  is  God  in  het  bezit  van  Zijn  open- 
baringsvermogen. Zooveel  als  het  wezen  zich  in  de  per- 
sonen bevindt,  zooveel  kunnen  de  personen  het  ook  in 
hun  openbaring  weergeven,  want  het  wezen  openbaart 
zich  zelf  door  hen.  De  Zoon  en  de  Heilige  Geest  zijn 
twee  uitstralingen  van  Gods  openbaringsvermogen  in 
den  oorsprong  der  Vaderlijkheid,  waar  de  Vader  het 
geboren  wezen  uit  Zijn  ongeboren  wezen  in  zich  trekt. 
De  Vader  kent  zich  in  den  Zoon  en  de  Heilige  Geest 
is  een  uitstraling  daarvan.  De  Vader  en  de  Zoon  hebben 
samen  een  wil  en  deze  is  de   Heilige   Geest. 

In  God  zijn  twee  dingen  :  het  wezen  en  de  weerspiege- 
ling van  dat  wezen.  Het  wezen  des  Vaders  gebaart  den 
Zoon.  De  Vader  ziet  in  zijn  wezenlijk  bestaan  slechts 
zijn  zuivere  wezen,  zich  zelf  naar  al  Zijne  krachten. 
Hij  ziet  zich  daar  van  alles  ontbloot  zonder  Zoon  of 
Heiligen  Geest,  niets  hebbende  dan  de  eenheid  van 
zijn  eigen  wezen.  Zoodra  echter  de  Vader  een  weer- 
kaatsing van  Zijn  zelf  in  een  anderen  persoon  wenscht 
uit  te  drukken,  dan  brengt  het  wezen  des  Vaders  in 
de  weerkaatsing  zijnen  Zoon  voort,  en  daar  Hem  dit 
weerkaatste  beeld  zeer  behaagt  en  de  Vader  alle  wel- 
behagen eeuwig  heeft  gehad,  moet  Hij  dit  beeld  ook 
eeuwig  hebben  weerspiegeld.  Daarom  is  de  Zoon  eeuwig 
zooals  de  Vader  eeuwig  is,  en  in  het  welbehagen  dat 
Vader  en  Zoon  aan  elkaar  hebben  heeft  de  Heilige 
Geest  zijn  oorsprong.  Daar  deze  liefde  tusschen  Vader 
en  Zoon  eeuwig  is,  is  ook  de  Heilige  Geest  eeuwig  als 
de  Vader  en  de  Zoon.  De  drie  personen  hebben  slechts 
één  wezen,  doch  zij  zijn  onderscheiden  in  de  personen 
die  elkaar  eeuwig  vreemd  blijven. 

De  Vader  geeft  dus  den  Zoon  slechts  een  persoon- 
lijkheid welke  verschillend  is  van  die  des  Vaders,  maar 
hun  wezen  en  natuur  blijven  dezelfde,  en  het  wezen 
wordt  geopenbaard  door  het  uit  elkaar  treden  der  perso- 
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nen.  Het  wezen  is  zelfs  niet  in  staat  zich  te  openbaren, 
en  dit  onvermogen  is  zijn  grootste  kracht.  In  de  drie 
personen  bevindt  zich  slechts  ééne  kracht,  welke  dezelfde 
is  als  die  welke  zich  in  het  wezen  bevindt.  Met  het 
wezen  staan  zij  door  die  eene  kracht  in  verbinding,  en 
liierdoor  ontvangen  de  personen  ook  het  wezen  zooals 
het  waarlijk  is.  Maar  toch  ontvangen  zij  die  kracht  van 
elkander,    en    deelen    zij   ook  elkander  het  wezen  mede. 

In  de  personen  is  het  ongeboren  wezen  gemanifesteerd 
geworden,  maar  alleen  de  personen  behouden  de  waar- 
heid, welke  het  zuivere  wezen  is,  de  schepselen  hebben 
deze    waarheid    niet. 

De  drie  personen  bevatten  het  wezen  in  gelijke  mate, 
het  staat  tot  allen  in  gelijke  verhouding.  De  personen 
bevatten  het  wezen  tot  in  zijn  diepsten  grond  waar  het 
hun  eigen  wezen  is,  en  omdat  zij  het  wezen  in  zich 
bevatten   zijn  zij   God. 

Elk  ding  dat  is  kan  niet  zonder  zijn  eigen  vorm  be- 
staan, en  zoo  moet  ook  het  wezen  zijn  eigen  vorm  en 
zijn  eigen  wezenlijkheid  bezitten.  De  vorm  van  het  wezen 
openbaart  zich  in  de  personen  en  in  niets  anders.  Dit 
is  de  eigenschap  der  personen,  die  in  zoover  vormen 
des  wezens  zijn  als  zij  het  openbaren  ;  wat  het  onge- 
openbaarde betreft,  draagt  het  wezen  zijn  eigen  vorm. 
Deze  vorm  is  hetzelfde  wezen,  op  wezenlijke  wijze,  in 
wezenlijken  vorm.  Het  houdt  alle  dingen  vormloos  in 
zich,  want  de  wezenlijke  vorm  is  het  eenvoudige  bestaan 
aller  dingen.  God  is  wezenlijk  in  de  eenvoudigheid  en 
drievoudig  in  de  personen,  al  naar  dat  men  het  begrijpt. 

II 

DE  DRIEÈENHEID 

Zooals  wij  zagen,  is  de  Godheid  het  wezen  Gods  en 
is  God  het  openbaringsaspect  van  het  wezen.  Het  is 
het  zuiver  geestelijke,  dat  geopenbaard  worden  kan,  doch 
dat    nog  niet  geopenbaard  is.    God  als  God  blijft  onge- 
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vormde  geest,  de  geestelijke  kracht,  maar  de  openbaring 
zelf  heeft  plaats  door  de  Drieëenheid. 

De  gemeenschappelijke  natuur  der  menschen  heet 
menschheid,  de  menschheid  zelve  kan  echter  niets  ver- 
richten noch  voortbrengen  ;  daarvoor  heeft  de  mensch- 
heid de  menschelijke  personen  noodig.  Zoo  is  het  ook 
met  God,  die  alle  dingen  in  zich  besloten  heeft,  maar 
zich  aan  zichzelf  niet  openbaren  kan.  Daartoe  zijn  de 
Goddelijke    personen    noodzakelijk. 

Evenals  elk  bewust  wezen  zijn  eigen  natuur  omvat, 
afgezonderd  van  alle  andere,  zoo  ook  zijn  de  drie  per- 
sonen van  elkaar  afgescheiden.  De  personen  gaan  dus 
niet  in  elkaar  over.  Hun  werkzaamheid  bestaat  in  de 
geboorte  en  voortbrenging  der  Schepping.  Het  doen  ge- 
boren worden  is  voornamelijk  de  bezigheid  des  Vaders, 
terwijl  het  voortbrengen  het  werk  der  drie  personen  is. 

De  natuur  der  drie  personen  is  de  Drieëenheid.  De 
opzichzelfstaande  eenvoudigheid  hunner  natuur  houdt 
de  eenvoudige  gestalte  der  dingen  in  zich  besloten,- 
maar  het  voortbrengen  dezer  dingen  is  niet  het  werk 
der  Drieëenheid  maar  der  personen.  Echter  scheppen 
de  personen  niet  als  drie  afzonderlijke  wezens,  maar 
als  de  eene  Drieëenheid  door  God  uit  het  wezen,  het- 
welk niet  van  de  personen  afsgescheiden  is,  maar  on- 
uitgesproken en  onveranderbaar  rustend  in  zijn  onver- 
broken  bestaan.  Het  is  zoowel  het  wezen  der  personen 
als  het  wezen  aller  dingen,  het  zijn  in  al  het  zijnde,  het 
licht   in  al  het  lichtende  en  de  natuur  in  alle  naturen. 

De  personen  daarentegen  zijn  niet  de  personen  aller 
dingen.  De  Vader  is  niet  in  staat  iets  anders  dan  zijn  eigen 
persoon  te  zijn.  Wanneer  een  persoon  uit  den  Vader 
geboren  wordt,  zoo  is  dit  een  andere  persoon,  en  zoo 
moet  God,  wanneer  Hij  den  Zoon  gebaart,  dezen  een 
persoonlijkheid  geven  verschillend  van  de  Zijne,  hoewel 
de  natuur  en  het  wezen  de  zelfde  blijven. 

De  eenheid  der  personen  bestaat  daaruit  dat  zij  el- 
kaar kennen  en  liefhebben. 

De   personen   zijn   niet   geschapen   maar   zijn   zonder 
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aanvang,  onbegrijpelijk  en  elk  bevat  in  zich  hun  ge- 
meenschappelijke onbegrensde  natuur.  Zij  bestaan  in  een 
vereenigden  vorm  in  hun  gemeenschappelijke  natuur, 
en  elk  in  zijn  eigen  vorm,  afzonderlijk  naar  zijn  persoon- 
lijke eigenschappen.  Deze  persoonlijke  eigenschappen 
zijn  van  den  Vader  de  kracht,  van  den  Zoon  de  wijsheid, 
en  de  liefde  des  Heiligen  Geestes. 

In  de  eenheid  van  hun  natuur  en  wezen  bestaan  de 
drie  personen  in  de  Godheid,  en  daar  zij  ieder  ook  hun 
natuur  in  zich  besluiten,  staan  zij  dus  in  verband  met  de 
Godheid.  Maar  in  de  Godheid  zijn  de  drie  personen  tot 
een  eenheid  en  vervloeit  de  Vader  in  den  Zoon,  de  Zoon 
weer  in  den  Vader  en  beiden  in  den  Heiligen  Geest  en 
deze  weer  in  Hen  beiden.  Maar  juist  bij  deze  inelkaar- 
vloeiing  spreekt  de  Vader  het  Woord  of  wel  gebaart 
den  Zoon  en  drukt  zich  in  den  Zoon  uit  en  door  Hem  in 
alle  schepselen.  Terwijl  de  Vader  weer  in  zich  zelf  keert 
spreekt  Hij  zich  voor  zichzelf  uit  en  daardoor  vloeit 
de  vloed  weer  terug  tot  zijn  oorsprong. 

De  drie  personen  zijn  in  de  goddelijke  natuur  en  deze 
is  in  de  drie  personen  ;  de  goddelijke  natuur  houdt  de 
drie  personen  in  zich  besloten  en  houdt  ze  in  eenheid, 
en  hierdoor  bevinden  de  personen  zich  in  het  wezen, 
in  het  eenvoudige  goddelijke  bestaan,  waar  zelfs  God 
zijn  geest  verliest  en  waar  volmaakte  volkomenheid 
en  welbehagen  heerscht.  De  Drieëenheid  ontvangt  haar 
macht  uit  de  eenheid,  deze  eenheid  haar  edel  wezen 
uitdrukt  in  de  drieheid.  Elk  der  drie  personen  houdt 
de  eenheid  in  zich  besloten  als  zijn  natuurlijk  wezen, 
daardoor  is  elke  persoon  gelijk  aan  God.  Op  deze 
wijze  is  God  door  de  personen  uitgedrukt  als  God,  maar 
naar  de  eenheid  van  hun  wezen  is  Hij  Godheid.  De 
eenheid  is  in  drieheid  onderscheiden  naar  het  begrij- 
pen, maar  de  zuivere  weerspiegeling  der  eenheid  blijft 
een  in  eenheid  en  eenvoudig  in  zich  besloten,  zonder 
dat  het  begrijpen  er  verschil  in  brengt.  De  aard  der 
personen  bevindt  zich  echter  in  hun  afgescheidenheid.  De 
Vader    is    de   oorsprong  des   Zoons,   welke   laatste   als 
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een  eeuwige  stroom  is  uitgevloeid  als  persoon  maar 
met  den  Vader  gebleven  als  wezen.  De  Vader  en  de 
Zoon  vormen  samen  den  Heiligen  Geest ;  dus  waren  het 
eerste  uitvloeien  (de  Zoon)  en  de  eigenlijke  oorsprong 
van  dit  eerste  uitvloeien  (de  Vader)  het  begin  van  den 
Heiligen  Geest.  De  eenheid,  welke  het  wezen  is  van  den 
eersten  oorsprong,  is  ook  het  wezen  van  de  eerste  uit- 
vloeiing, welke  met  den  oorsprong  zelven  den  Heiligen 
Geest  doet  ontstaan.  Waar  de  eenheid  hun  beider  wezen 
is,  daar  bevindt  zich  ook  het  wezen  van  den  Geest,  die 
uit  Hen  beiden  onstaat.  De  eenheid,  die  zich  in  den 
Vader  en  in  den  Zoon  bevindt,  is  zonder  behoeften,  ook 
zonder  begrijpens-behoefte,  want  zij  bestaat  zonder 
verstaan,  eenig  in  eenheid.  Het  begrijpen  bestaat  daar 
waar  het  wezen  in  het  begrijpen  treedt,  waar  echter  het 
begrip  in  het  onbegrip  van  het  wezen  komt,  daar  is  de 
duistere  stilheid,  welke  niet  kan  worden  verstaan. 

De  Vader  en  de  Vaderlijkheid  zijn  niet  twee  afge- 
scheiden dingen  maar  vormen  te  zamen  één.  Het  Vader- 
zijn bemerkt  men  in  de  macht  der  manifestatie,  de 
Vaderlijkheid  echter  in  de  macht  der  natuur  des  Vaders. 
Zooals  de  maagd  in  zich  de  mogelijkheid  van  moeder- 
schap besluit,  zoo  heeft  ook  de  Vaderlijkheid  de  macht 
der  manifestatie  in  zich,  maar  door  de  manifestatie 
zelve  wordt   Hij  echter  eerst  Vader. 

Een  dergelijk  verschil  bestaat  er  ook  tusschen  den 
Zoon  en  de  ,,Zoonlijkheid",  welke  ook  te  zamen  eene  een- 
heid vormen.  De  ,,Zoonlijkheid"  bestaat  ook  ongeboren 
in  de  macht  des  Vaders,  want,  bevond  Hij  zich  oor- 
spronkelijk niet  daar,  zoo  vermocht  de  Vader  Hem  niet 
voort  te  brengen.  De  Zoon  is  God  op  zichzelf  maar  niet 
van  zichzelf  doch  alleen  van  den  Vader ;  ware  Hij 
zelfstandig  God,  zoo  kon  Hij  niet  één  met  den  Vader 
zijn  en  zouden  beiden  zonder  begin  wezen,  terwijl  nu 
de  Zoon  zijn  begin  in  den  Vader  heeft.  Het  is  zelfs  een 
der  eigenschappen  des  Zoons  dat  Hij  uit  zichzelf  niet 
bestaan  kan  maar  door  den  Vader  zijn  geboorte  ontvangt. 

De  eigenschap   des   Heiligen   Geestes  is   dat  Hij  niet 
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van  den  Vader  geboren  wordt  noch  van  den  Zoon,  maar 
dat  Hij  Zijn  ontstaan  tusschen  Hen  beiden  verkrijgt, 
niet  als  geboorte  maar  als  liefde  die  tusschen  den  Vader 
en  den  Zoon  bestaat.  Daar  deze  beiden  als  personen 
afgescheiden  zijn,  kunnen  zij  slechts  liefde  tot  elkander 
uitzenden.  Deze  liefde  is  de  Heilige  Geest,  die  dus  zoowel 
door  den  Vader  als  door  den  Zoon  voortgebracht  wordt, 
en  niet  alleen  uit  den  Vader,  zooals  sommigen  wel 
beweren.  Dit  is  ook  onmogelijk,  daar  de  Vader  zich 
geheel  aan  den  Zoon  heeft  geopenbaard,  zonder  iets 
terug  te  houden,  zoodat  de  Vader  niet  alleen  den  Heiligen 
Geest  kon  voortbrengen  zooals  Hij  alleen  den  Zoon  heeft 
voortgebracht.  Dat  echter  de  Zoon  ook  de  kracht  heeft 
het  zijne  ertoe  bij  te  dragen  om  den  Heiligen  Geest  te 
openbaren,  heeft  Hij  natuurlijk  ook  van  den  Vader  ont- 
vangen. Dus  zijn  de  Vader  en  de  Zoon  twee  afgescheiden 
personen,  die  één  zijn  in  Hun  wezen  ;  om  hun  beider 
bestaan  te  verbinden  vormen  Zij  echter  den  Heiligen 
Geest. 

De  Vader  is,  zooals  wij  zagen,  het  eerste  geopenbaarde 
element  der  Drievuldigheid.  Hij  brengt  zijn  Zoon  voort 
in  het  geopenbaarde  wezen,  maar  de  Vader  zelve  blijft 
het  ongeopenbaarde  wezen  even  nabij  als  de  openbaring ; 
want  het  is  één  met  Hem.  In  het  geopenbaarde  wezen 
manifesteert  de  Zoon  te  zamen  met  den  Vader,  en  de 
Heilige  Geest  is  met  den  Vader  en  den  Zoon  in  het 
geopenbaarde  wezen.  De  Heilige  Geest  werkt  echter  niet 
mee  aan  de  manifestatie.  In  de  openbaring  vindt  men 
eerst  Hunne  afgescheidenheid  aan  de  personen,  welke 
personen  zoo  eeuwig  zijn  als  hun  ongeopenbaarde  wezen, 
en  het  geheele  geopenbaarde  wezen  is  even  eeuwig  in 
het  ongeopenbaarde  wezen  als  het  ongeopenbaarde  wezen 
zelve.  De  goddelijke  natuur  blijft  in  haar  geheel  in  elk 
der  Drie  personen.   Alle  drie  zijn   God. 

In  de  verborgen  eenheid  van  het  wezen  is  de  Vader 
wezenlijk,  omdat  H^ij  eeuwig  alles  in  ongeopenbaarde 
beelden  bevat,  in  welke  alles  eenheid  is,  en  in  welke 
ook  alle  eigenschappen  in  eenheid  besloten  zijn.  Wanneer 
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nu  echter  de  Vader  zich  in  Zijn  persoonlijk  aanzicht  open- 
baart, zoo  komt  ook  alles  wat  Hij  in  het  wezen  in  zich 
ontmoet  in  een  mogelijkheid  van  openbaring.  Daar  de 
Vader  eeuwig  wezenlijk  blijft  bestaan,  blijft  ook  alles 
bij  voortduring  in  den  wezenlijken  vorm  in  Hem.  In  zijn 
persoon  neemt  het  de  mogelijkheid  der  manifestatie 
aan  en  in  de  geboorte  des  Zoons  wordt  ten  slotte 
de    manifestatie    voortgebracht. 

Men  heeft  wel  eens  gezegd  dat  de  Vader  niets  ver- 
richtte wat  beneden  Hem  staat.  Indien  dit  waar  is, 
moeten  alle  schepselen,  welke  Hij  ooit  voortgebracht 
heeft,  God  zijn.  Is  het  werk  even  edel  als  de  werkman  ? 
Op  deze  vraag  kan  men  antwoorden  dat  er  verschil  is 
tusschen  het  werkende  werk  en  het  gewerkte  werk,  het 
eerste  is  de  Vader  en  het  tweede  is  de  schepping.  Het  werk 
behoort  eigenlijk  alleen  den  Vader  toe,  voor  zoover  het 
tot  bestaan  komt  door  de  geboorte  van  den  Zoon,  die 
de  eeuwige  persoonlijke  en  wezenlijke  uitvloeiing  is. 
Dit  is  het  aandeel  dat  de  Vader  in  de  schepping  neemt, 
het  overige  wordt  ook  door  de  andere  goddelijke  personen 
verricht.  Deze  manifestatie  van  het  geschapene,  welke 
de  uitvloeiing  van  den  Zoon  uit  den  Vader  is,  is  het  werk 
des  Vaders  en  zoo  kan  men  dan  verklaren,  hoe  het  werk 
even  edel  is  als  Hij  die  het  werkt,  want  het  werk  is  een 
aspect  van  den  werker.  De  Zoon  is  het  eeuwige  werk 
des  Vaders.  Hij  openbaart  den  Vader  eeuwig  in  zijn 
persoon  en  blijft  toch  wezenlijk  één  met  Hem. 

De  kracht,  met  behulp  waarvan  de  Vader  zich  in  den 
Zoon  manifesteert,  is  het  Woord.  Johannes  zegt :  „In 
den  beginne  was  het  Woord  en  het  Woord  was  bij  God 
en  het  Woord  was  God."  Dat  begin,  waarvan  Johannes 
hier  spreekt,  is  de  aanvang  van  de  uitdrukking  van  het 
wezen.  In  den  aanvang  drukt  het  Woord  nog  niets  uit,  het 
Woord  was  nog  verstrikt  en  vastgelegd  in  de  eenheid  der 
personen,  zwevende  boven  alle  uitdrukking  en  alle  namen. 
God  werd  eerst  werkelijk  God,  toen  Hij  de  wereld  open- 
baarde, en  toen  werd  het  Woord  uitgedrukt.  Zoolang 
het  nog  in  zijn  wezen  rustte,  was  het  Woord  werkeloos 
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en  onuitgesproken.  Maar  God  was  toen  ook  nog  zelf 
het  onuitgesproken  Woord  in  de  grondelooze  diepte 
van  het  goddelijke  wezen,  waar  het  Woord  zich  nooit 
tot  den  grond  verstond.  Het  Woord  is  onbewegelijk, 
zonder  toevloeien  of  verminderen.  Het  is  het  denkver- 
mogen des  Vaders,  dat  toen  nog  niet  verstond  door  zijn 
onverwrikbare    bestendigheid. 

In  den  beginne  was  het  Woord.  Het  Woord  is  het 
leven  en  het  leven  is  het  licht  des  lichts  en  het  licht 
hetwelk  schijnt  in  de  duisternis,  maar  de  duisternis  be- 
grijpt het  licht  niet.  Johannes  was  van  God  gezonden, 
en  hij  bracht  een  getuigenis  des  lichts,  maar  hij  was  zelf 
het  licht  niet.  Het  licht  echter  van  hetwelk  hij  getuigde 
beschijnt  alle  schepselen,  welke  in  deze  wereld  komen. 
Het  licht  was  in  de  wereld  en  de  wereld  was  door  het 
licht  gemaakt,  maar  de  w^ereld  erkende  het  licht  niet, 
het  kwam,  maar  de  wereld  ontving  het  niet.  Aan  hen 
die  het  licht  ontvingen  gaf  het  de  macht  kinderen  Gods 
te  worden,  niet  slechts  uit  den  wil  en  de  kracht  der 
menschen  maar  door  de  goddelijke  impulsie  in  God  gebo- 
ren. Het  Woord  is  dan  vleesch  geworden  in  den  mensch  en 
woont  in  ons  en  wij  hebben  het  Woord  dan  ontvangen 
als  eeniggeboren  Zoon  des  Vaders  vol  genade  en  waar- 
heid. 

God  sprak  nooit  meer  dan  het  eene  Woord,  hetwelk 
Hij  in  den  beginne  sprak,  en  het  Woord  is  God  en  Zijn 
eeniggeboren  Zoon  waarin  Hij  alle  schepselen  uitdrukt. 
Dit  Woord  is  nooit  ten  einde  gesproken,  daar  alle  schep- 
selen in  God  bestaan.  Wij  moeten  het  eeuwige  Woord 
verstaan,  hetwelk  de  priester  op  het  altaar  door  predi- 
king aan  allen  meedeelt  die  in  Christus  leven  (het  eeuwig 
leven  in  het  tijdelijk  bestaan  hebben),  of  wel  het  eeuwige 
Woord  in  de  ziel  verstaan  zooals  het  daar  zonder  klanken 
gesproken  wordt,  want  in  de  ziel  openbaart  het  eeuwige 
Woord  zich  ononderbroken  aan  zichzelf  en  de  ziel  kent 
het  eeuwige  Woord  beter  dan  het  in  eenige  preek 
wordt  verklaard. 

Het  Woord  blijft  tot  de  geboorte  des  Vaders  aldoor 
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nog  onbewegelijk  in  het  wezen,  maar  op  dat  oogenblik 
gaat  het  ook  uit  in  den  persoon  des  Vaders.  Dit  gebeurt 
op  de  volgende  wijze.  Wanneer  nu  de  Vader  zich  in 
zichzelf  begrijpt,  zoo  wordt  Zijn  eigen  natuur  een  objec- 
tiveering van  zijn  begrijpen.  Daardoor  bemerkt  de  Vader 
Zijn  eigen  bestaan.  Uit  die  waarneming  ontstaat  de  Zoon, 
die  uit  des  Vaders  hart  voortvloeit,  en  zoo  komt  de  eeu- 
wige wijsheid  voort  uit  het  wezenlijk  begrijpen  van 
het   eeuwdge   Woord. 

De  Vader  keert  den  blik  van  zijn  grondlooze  hart  in 
Zijn  eigen  wezen,  dat  Zijn  natuur  is,  en  ziet  zichzelf  aan. 
In  dit  aanzien  van  zich  zelven  wordt  Hij  in  zich  de 
geheele  schepping  gewaar  met  al  hare  schoonheid  en 
edelheid.  Terwijl  Hij  -zichzelf  aanziet,  vormt  Hij  het 
Woord  en  daarin  doet  Hij  de  geheele  schepping  bestaan. 
De  Vader  heeft  een  oneindig  w^elbehagen  in  dezen  aan- 
blik van  zichzelven  waarin  Hij  de  geheele  schepping 
ziet.  De  Heilige  Geest  is  datgene  wat  tusschen  God  en 
de  schepping  werkt  en  wat  God  in  al  zijn  schepselen 
doet  bestaan. 

Het  Woord  of  de  Zoon  is  dus  de  weerkaatsing  van  het 
erkennen  des  Vaders,  dat  het  erkende  volkomen  afspie- 
gelt. Het  uitgesproken  Woord  is  dan  slechts  een  aspect 
van  het  Woord  dat  in  het  erkennen  is.  Als  denkvermogen 
ziet  de  Vader  zichzelf  aan  en  door  de  weerspiegeling  van 
Zijn  wezen,  welke  het  persoonlijk  verstaan  van  Zijn  wezen 
is,  moet  Hij  zich  afbeelden  of  uitspreken.  Dit  is  het  Woord, 
één  van  Wezen  met  den  Vader  maar  verschillend  van 
Zijn  persoon.  Dit  weerspiegelen  des  Vaders  natuur  is 
een  bestendig  werken,  waarvan  de  geboorte  des  Zoons 
eeuwig  uitgaat.  De  Zoon  is  dus  het  verstaan,  waarmee 
de  Vader  Zijn  natuur  bevat.  De  weerspiegeling  van 
het  erkennen  des  Vaders  is  het  eeuwige  Woord,  dat, 
uit  den  Vader  tredende,  een  afgescheiden  persoon  wordt. 
De  oorsprong  van  het  Woord  is  in  het  wezen  des 
Vaders.  De  Vader  omvat  het  licht  van  Zijn  verstaan 
en  draagt  het  in  den  grond  van  Zijn  natuur,  en  daar 
straalt  het  als  het  erkennend  licht  des  Vaders.  De  Vader 
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heeft  dus  den  Zoon  gewonnen  in  den  weerschijn  van  Zijn 
ondoorgrondbare  natuur  ;  de  Zoon  was  hier  het  onder- 
scheid tusschen  de  twee  aspecten  des  Vaders.  De  Vader 
deelde  Hem  daar  Zijn  natuur  mede,  maar  niet  Zijn  persoon; 
door  Hem  de  natuur  mee  te  deelen  gaf  Hij  Hem  echter 
het  ongeboren  wezen.  In  den  Zoon  sprak  de  Vader  al  het 
geschapene  uit  ;  maar  wanneer  de  Vader  weer  teruggaat 
in  zich  zelf,  zoo  trekt  Hij  ook  alle  schepselen  uit  de 
manifestatie   in   zich  zelf   terug. 

De  Vader  zelf  hoort,  kent,  spreekt  en  openbaart 
slechts  het  eene  Woord  en  daarin  hoort,  kent,  spreekt 
en  manifesteert  de  Vader  zich,  zoowel  als  ditzelfde 
Woord  als  alle  schepselen.  Zijn  Godheid  tot  in  den  grond 
en  zich  zelf  naar  zijn  natuur.  De  Vader  spreekt  Zijn 
eigen  natuur  geheel  in  Zijn  eeuwig  Woord,  niet  als  een 
daad  van  Zijn  wil  maar  als  een  noodzakelijkheid,  welke 
Zijn  natuur  meebrengt  en  waarin  deze  noodzakelijkheid 
zich  bevindt  als  de  Vader  zelf.  In  dit  Woord  spreekt  de 
Vader  tegelijk  den  geest  van  eiken  mensch,  en  door  dit 
spreken  ervan  is  iedereen  op  natuurlijke  wijze  een  Zoon 
Gods.  Wanneer  de  Vader  den  mensch  erkenning  geeft, 
zoo  geeft  Hij  hem  Zijn  leven,  Zijn  wezen  en  Zijn  God- 
heid, waarachtig  en  in  waarheid.  Een  menschelijke  vader 
deelt  zijn  natuur  aan  zijn  kinderen  mee  maar  niet  zijn 
wezen  of  leven,  zoodat  de  eene  leven  kan  en  de  andere 
sterven.  Maar  met  den  Goddelijken  Vader  is  het  anders, 
want  die  heeft  een  wezen  en  een  leven  met  Zijne  kin- 
deren. Wanneer  de  Vader  een  mensch  in  alle  dingen 
in  het  Woord  erkent,  dan  openbaart  deze  mensch 
met  den  Vader  zonder  ophouden  in  des  Vaders  kracht. 
Hij  manifesteert  dan  zichzelf  en  alle  dingen  in  een  eeuwig 
tegenwoordig  oogenblik.  Daar  erkent  de  Vader  niet  meer 
onderscheid  tusschen  zich  zelf  en  dezen  mensch  dan 
tusschen  Zich  en  Zijn  woord,  want  de  Vader  en  de  ziel 
en  alle  dingen  en  het  Woord  zijn  hier  een. 

Het  eeuwige  Woord  is  God  in  zijn  eeniggeboren  Zoon. 
God  sprak  nooit  een  ander  Woord  dan  dit  eene  en 
het  is  nooit  uitgesproken.    In  dit  woord  heeft  Hij   alle 
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schepselen    gesproken    zonder    begin    en    zonder    einde. 

Het  Woord  is  het  eerstbestaande,  voor  dit  bestond 
er  niets  en  alle  dingen  beginnen  in  het  Woord,  dat  de 
oorsprong  is  van  het  leven,  zonder  hetwelk  het  later 
komende  onmogelijk  is.  Het  Woord  (het  eerste)  heeft 
het  latere  niet  noodig  maar  het  latere  bewijst  dat  het 
eerste  moest  zijn.  Voor  het  woord  bestond  al  het  ge- 
schapen niet. 

Het  woord  heeft  eeuwig  gezweefd  van  den  beginne 
aan  zonder  onderscheid.  Het  is  noch  lichamelijk  noch 
stoffelijk  en  daarom  onverstaanbaar  voor  alle  schepselen. 
Het  Woord  is  een  louter  verstaan  en  wat  men  er  verder 
van  zegt  is  niet  het  Woord,  want  het  is  een  verstaan, 
dat  zich  zelf  verstaat,  en  zoo  spreekt  de  Vader  het  uit, 
als  kennis  van  Zijn  eigen  bestaan. 

Het  eeuwige  Woord  —  of  den  Zoon  —  des  Vaders 
spreekt  Hij  dus  niet  uit,  wanneer  Hij  zich  in  het  wezen 
bevindt,  ook  niet  als  persoon  en  ook  niet  in  de  natuur 
zijner  Vaderlijkheid,  maar  als  een  Woord  dat  in  Zijn 
hart  vloeit  —  zooals  H.  Augustinus  zegt  —  als  schijn 
van  de  zon,  als  warmte  van  het  vuur,  als  geur  uit  een 
bloem  en  als  een  beek  uit  de  bron.  Aldus  wordt  het  Woord 
uitgesproken  in  den  persoon  des  Zoons  en  is  toch  gelijk 
God  met  Zijn  natuur  in  het  eene  goddelijke  wezen  ge- 
bleven. De  Vader  schept  zulk  een  vreugde  in  het  voort- 
brengen des  Zoons  dat  Hij  Zijn  geheele  natuur  er  in 
uitdrukt.  Alles  wat  in  zijn  Vaderlijken  aard  is,  drijft  Hem 
tot  de  geboorte  des  Zoons.  Er  bestaat  geen  element  in 
Zijn  goedheid  dat  Hem  hier  niet  toe  aanzet.  De  Vader 
sprak  een  Woord  en  dat  was  de  Zoon.  In  dat  eene  Woord 
sprak  de  Vader  alle  dingen  en  daarom  sprak  Hij  nooit 
meer,  evenals  de  mensch  slechts  één  woord  behoefde  uit 
te  spreken,  indien  hij  daarin  al  zijne  gedachten  kon 
samenvatten. 

De  geboorte  des  Zoons  bestaat  echter  alleen  in  het 
vormen  van  de  bepaalde  uitdrukking  des  Vaders, 
daar  de  natuur  des  Zoons  dezelfde  is  als  de  natuur  des 
Vaders.  De  geboorte  des  Zoons  is  eeuwig,  daar  de  Vader 
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eeuwig  is  in  Zijn  openbaring.  Wat  de  Vader  eens  deed 
doet  Hij  ook  nu  en  zal  Hij  eeuwig  doen,  want  voor  Hem 
bestaat  toekomst  noch  verleden.  Daarom  is  de  Zoon 
niet  op  een  bepaald  oogenblik  geboren  maar  wordt  Hij 
eeuwig  geboren.  Zijn  geboorte  is  een  eeuwig  worden, 
in   een   eeuwige   tegenwoordigheid. 

DiONYSius  zegt  dat  bij  de  geboorte  des  Zoons  God 
een  God  geschapen  heeft,  die  even  edel  was  als  God 
zelf.  De  Vader  is  een  schepping  van  zich  zelf  voor  zoover 
Hij  zichzelf  voortbrengt.  God  is  Zijn  eigen  eeniggeboren 
Zoon.  De  Zoon  erkent  elk  ding  wezenlijk  in  het  wezen, 
zooals  de  Vader  alles  wilde  wat  gebeuren  en  niet  gebeuren 
zou.  In  Zijn  persoon  heeft  de  Zoon  het  beeld  aller 
dingen ;  met  den  Vader  samen  erkent  Hij  alles  en  te 
zamen  brengen  zij  alles  voort  wat  geschied  is,  nu  ge- 
schiedt en  nog  geschieden  zal,  zoowel  als  hetgene  dat 
geschieden  zou,  indien  God  het  wilde,  maar  toch  niet 
geschiedt.  Al  nadat  de  Vader  zijn  wil  uitzendt  om  de 
dingen  te  doen  geschieden,  zoo  leent  de  Zoon  er  Zijn 
wijsheid  toe,  opdat  ze  gebeuren.  Wil  de  Vader  daaren- 
tegen iets  niet  doen  geschieden,  zoo  helpt  de  Zoon  ook 
met  zijn  wijsheid  om  dit  gebeuren  te  voorkomen. 

De  Zoon  drukt  den  Vader  geheel  uit,  maar  het  zijn 
verschillende  en  afgescheiden  aspecten.  Een  beeld  van 
deze  afgescheidenheid,  welke  ondanks  hun  wezenseenheid 
toch  bestaat,  levert  ons  b.v.  het  vuur :  men  kan  van  een 
groot  vuur  een  gedeelte  afscheiden.  Het  wezen  blijft 
hetzelfde  :  vuur,  maar  de  aspecten  zijn  afgescheiden, 
men  kan  het  eene  gedeelte  uitdooven  en  het  andere 
kan  toch  blijven  branden.  De  Zoon  manifesteert  den 
Vader  zooals  een  leerling,  aan  wien  zijn  leeraar  al 
zijn  w^etenschap  meegedeeld  heeft,  dezen  leeraar  kan 
openbaren.  Zoo  zou  men  dan  ook  den  aanvang  van 
Johannes  anders  kunnen  verklaren  :  ,,In  den  beginne 
was  het  Woord",  beduidt  dan  dat  de  Zoon  (het  Woord) 
uit  den  Vader  geboren  was  ;  ,,het  Woord  was  bij  God", 
zegt  dat  de  Zoon  in  alle  eeuwigheid  niet  van  den 
Vader   kan   woorden   afgescheiden,    en   „het  Woord  was 
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God"    drukt  de  Wezenseenheid  van  Vader  en  Zoon  uit. 

Onderbrak  de  Vader  voor  een  oogenblik  het  uitspreken 
van  het  Woord,  zoo  verloochende  Hij  zichzelf,  want  het 
eeuwige  Woord  is  het  beeld  des  Vaders,  waarin  Hij  zich- 
zelf verstaat  naar  de  eigenschappen  Zijns  persoons. 
Zoo  heeft  ook  het  Woord  als  zijn  eigenschappen  ont- 
vangen de  volkomenheid  des  Vaders  en  de  almacht 
zijner    natuur. 

Zooals  wij  reeds  zeiden  is  de  Heilige  Geest  zoowel  het 
werk  des  Vaders  als  dat  des  Zoons.  Zoodra  de  Vader 
zichzelf  gewaar  werd,  bracht  Hij  den  Zoon  voort  en  de 
liefde  tusschen  hen  beiden  is  de  Heilige  Geest,  welke 
evenveel  door  den  Zoon  als  door  den  Vader  wordt  voort- 
gebracht. Door  den  Heiligen  Geest  brengt  de  Vader 
alles  wat  Goddelijke  natuur  geven  kan  in  den  Zoon. 
De  Zoon  doet  echter  de  liefde  tot  den  Vader  terugvloeien 
en  hierdoor  stroomt  ook  de  Zoon  weer  in  den  Vader. 
Deze  heen  en  weer  strooming  door  de  gemeenschap  des 
geestes  is  de  Heilige  Geest.  Daar  de  Vader  afzonderlijk 
gevormd  is  van  den  Zoon,  heeft  de  Heilige  Geest  eigenlijk 
toch  eenen  oorsprong,  maar  de  geestelijke  kracht, 
welke  eigenlijk  den  Heiligen  Geest  voortbrengt,  is  in 
beiden  dezelfde.  Daarom  is  deze  aanvang  des  Heiligen 
Geestes  één  in  wezen  maar  twee  in  vorm.  De  Heilige 
Geest  is  dus  geenszins  een  onmiddellijke  uitvloeiing  der 
goddelijke  natuur,  want  in  dat  geval  zou  Hij  ook 
een  Zoon  des  Vaders  geweest  zijn.  De  aard  des  Heili- 
gen Geestes  is  echter  een  navolging  der  goddelijke 
natuur.  Daarom,  indien  men  in  de  godheid  de  natuur  van 
den  aard  des  Heiligen  Geestes  kon  afscheiden,  zoo  zou 
deze  op  zichzelf  kunnen  bestaan  zonder  de  goddelijke 
natuur,  hetgeen  bij  den  Zoon  natuurlijk  niet  kan  zijn, 
daar  deze  als  het  Woord  de  manifestatie  des  Vaders 
vormt.  De  weerspiegeling  van  den  Vader  heeft  dan  ook 
plaats  in  den  Zoon,  die  het  beeld  des  Vaders  in  zich  sluit, 
hetgeen  de  Heilige  Geest  niet  doet. 

De  Drieëenheid  vormt  de  personen  om  de  openbaring 
mogelijk  te  maken,  en  deze  personen  scheppen  het  ge- 
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schapene  om  die  openbaring  uit  te  drukken.  Terwijl  in 
het  wezen  de  onverstoorbare  eenheid  heerscht,  bevonden 
de  krachten  zich  afgescheiden  in  de  personen. 

Het  leven  bestaat  eenvoudig  in  den  Vader,  in  wien 
het  geleefd  heeft  als  in  een  oorsprong  maar  zonder  op 
zich  zelf  nog  te  bestaan.  Het  geschapene  ontvangt  echter 
het  leven  van  den  Zoon,  terwijl  de  Heilige  Geest  de 
verbindende  kracht  vormt,  door  welke  de  dingen  eeuwig 
één  zijn  zonder  zelfbestaan  als  in  hun  wezen.  De  drie 
personen  samen  zijn  dus  de  oorsprong  van  het  leven 
der  schepping. 

De  Drievoudigheid  is  als  het  hart  in  een  lichaam. 
Zooals  het  hart  in  den  mensch  in  alle  ledematen  werkt 
en  alle  ledematen  hun  kracht  van  het  hart  ontvangen, 
zoo  werkt  ook  de  Drieëenheid  in  het  geschapene  door  de 
personen  en  niet  direct  door  haar  wezenlijke  natuur. 
Desniettegenstaande  gaat  de  kracht  toch  uit  van  de 
wezenlijke  natuur,  uit  welke  alle  dingen  ontstaan,  waartoe 
alle  dingen  weer  terugkeeren  en  waar  alle  dingen  in 
eindigen.  Deze  wezenlijke  natuur  is  de  hooge  macht 
der  eenheid,  door  welke  alle  dingen  aan  de  Drieëenheid 
mogelijk  zijn.  De  vergankelijke  geschapene  dingen  blijven 
in  de  personen,  maar  het  zuivere  wezen  dezer  dingen 
echter  wordt  ontvangen  in  de  Goddelijke  eenheid. 

ni 

GOD 

God  is  een  minder  abstract  begrip  dan  Godheid  maar 
staat  toch  verder  van  de  openbaring  dan  de  Vader  in 
de  Drievoudigheid,  wiens  bestaan  eigenlijk  slechts  het 
voortbrengen  dezer  openbaring  ten  doel  heeft.  In  God 
bestaat  echter  reeds  de  mogelijkheid  der  openbaring  en 
als  het  ware  een  plan  daarvan,  maar  God  brengt  de 
openbaring  niet  tot  uitdruk.  God  staat  dus  dichter  bij 
de  manifestatie  dan  de  Godheid,  maar  is  toch  nog  niet 
de  openbaring  van  het  wezen  ;  evenwel  bevinden  zich 
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in  God  reeds  de  noodige  elementen  tot  openbaring. 
God  vereenigt  in  zich  de  mogelijkheden  der  drie  per- 
sonen en  ook  kan  men  Hem  eenige  eigenschappen  toe- 
schrijven. God  kan  gemanifesteerd  worden  en  dat  is 
dus  ook  de  reden  van  Zijn  bestaan,  de  Drieëenheid 
verklaart  ons  de  techniek  der  manifestatie  uit  God 
en  zijn  verband  met  de  Godheid.  God  en  de  Drieëenheid 
zijn   twee   aspecten  van   hetzelfde. 

Het  meest  abstracte  aspect  van  God  komt  de  Godheid 
nabij,  men  kan  er  niet  eens  van  zeggen  dat  het  onuitge- 
sproken is,  want  dat  ware  reeds  een  hoedanigheid.  God 
is  een  eeuwig  stilzwijgend  bestaan  van  iets  waarvan  geen 
hoedanigheid  kan  worden  vermeld.  Van  de  allerlouterste 
dingen  past  het  beter  te  zwijgen  dan  er  van  te  spreken, 
want  men  kan  niet  zoo  louter  van  ze  spreken  als  ze 
van  hun  eersten  oorsprong  zijn.  Zoo  kan  men  van  God 
ook  niet  zeggen  dat  Hij  een  geest  is.  Zoodra  gij  u  iets 
in  uwe  gedachten  kunt  voorstellen,  zoo  kan  het  God 
niet  zijn.  Wat  wij  van  God  zeggen,  moeten  wij  sta- 
melen. 

De  louterheid  en  klaarheid  dezer  goddelijke  natuur 
is  onuitsprekelijk.  God  is  een  woord,  maar  een  woord 
dat  nog  ongesproken  is.  Niemand  kan  het  woord  spreken, 
hetwelk  God  is,  want  het  spreekt  zich  zelf.  Waar  God 
is,  daar  spreekt  Hij  dat  woord  ;  waar  Hij  niet  is,  daar 
blijft  het  ongesproken.  De  Vader  is  het  werk  des  sprekers 
ende  Zoon  is  het  uitgesprokene,  dat  toch  in  den  Vader 
blijft,  zooals  ik  mijn  gedachte  in  het  woord  kan  uitspreken, 
welke  gedachte  dan  toch  in  mij  blijft.  Alle  schepselen 
willen  in  hun  doen  God  uitspreken,  want  dat  is  de  drijf- 
veer van  hun  bestaan,  of  ze  het  willen  of  niet.  God  blijft 
echter  onuitgesproken.  Uit  dezen  oorspronkelijken  vorm 
vloeit  het  leven  der  schepselen,  de  ziel. 

God  heeft  echter  ook  een  minder  abstracte  en  eenigs- 
zins  individueel  aspect,  aan  hetwelk  men  eenige  namen 
geven  kan,  vooral  wanneer  zij  geen  andere  beteekenis 
hebben  dan  alleen  God  uit  te  drukken.  God  kan  men  God 
noemen,    maar   ook   kan   men   Hem   Vader  noemen,  en 
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daar  hij  Vader  is  moet  Hij  ook  een  Zoon  hebben, 
want  dat  is  het  wat  den  Vader  Vader  doet  zijn.  Deze 
woorden  hebben  echter  ook  een  andere  beteekenis  dan 
die  welke   God   aanduiden. 

In  de  Heilige  Schrift  wordt  God  ook  met  verschillende 
namen  genoemd,  maar  toch  is  men  altijd  ver  van  de 
waarheid,  wanneer  men  zich  onder  die  namen  iets  voor- 
stelt. De  beste  benamingen  Gods  zijn  nog  die,  bij  welke 
de  Heiligen  Hem  noemden.  Alle  namen,  welke  de  ziel 
God  geeft,  vindt  de  ziel  in  haar  hooger  verstaan,  want, 
zooals  een  philosoof  zeide  :  ,,God  is  voor  het  verstand 
ondenkbaar  en  onbegrijpelijk".  Misschien  zou  men  God 
kunnen  begrijpen  met  het  begrip  der  genade.  Maar  wat 
men  op  de  wijze  begrijpt  kan,  mag  men  niet  zeggen.  God 
is  zonder  wijzen,  dus  onkenbaar,  en  zonder  zich  in  werk 
uit  te  drukken,  in  verborgen  stilheid  en  daarom  zonder 
naam.  God  is  in  zich  zelf  God  en  daarom  kan  het  ge- 
schapene Hem  nimmer  verstaan.  Augustinus  kent 
hoedanigheden  aan  God  toe  en  zegt  dat  hij  wijs,  licht 
en  wezen  is,  maar  Dionysius  zegt  dat  God  boven  wijsheid, 
licht  of  wezen  verheven  is.  Niemand  kan  de  verhevenheid 
Gods  begrijpen,  want  God  is  het  goede  in  alle  dingen. 
Het  hoogste  aspect  Gods  is  zijn  barmhartigheid  tegen- 
over de  schepselen,  het  is  Zijn  heimelijkste  en  zijn  ver- 
borgenste  werk.  In  deze  barmhartigheid  wordt  het  werk 
der  barmhartigheid  vereischt,  zooals  het  op  zichzelf 
en  zooals  het  in  God  bestaat.  Gods  barmhartigheid  is 
dat  Hij  de  ziel  ziet  in  den  hoogsten  en  in  den  louter- 
sten toestand  waarin  zij  in  deze  wereld  kan  bestaan, 
want  Gods  barmhartigheid  werkt  in  het  grondlooze. 
God  is  geest,  zegt  Augustinus,  maar  Dionysius  zegt 
weer  dat  God  niet  geest  is.  Het  komt  ons  echter  voor 
dat  God  in  zeker  opzicht  toch  wel  geest  is,  want  dat  is 
het  woord  hetwelk  den  subtielsten  toestand  uitdrukt, 
dien  de  mensch  zich  kan  voorstellen  ;  doch  daar  ook  deze 
uitdrukking  niet  juist  is,  is  het  beter  van  God  te  zwijgen 
dan  van  Hem  te  spreken.  Het  meest  nabijkomende 
denkbeeld  omtrent  God  vormt  men  zich  wanneer  men 


20  GOD 

waarneemt  wat  God  niet  is,  want  zegt  men  b.v.  dat  God 
goedheid  of  barmhartigheid  is,  zoo  neemt  men  God 
slechts  in  een  zeker  aspect  maar  niet  in  zijn  zuiverste 
bestaan. 

God  heeft  zijn  oorsprong  noch  in  Zijn  natuur  noch 
in  Zijn  wil,  want  bestond  God  door  zijn  natuur  of  door 
Zijn  wil,  zoo  had  Hij  een  oorsprong  gehad  welke  hooger 
staat  dan  God  zelf.  God  is  God  wel  natuurlijk  maar  niet 
van  natuur,  wel  willig  maar  niet  door  wil.  God  werd  noch 
door  zich  zelf  noch  door  een  ander  geboren,  Hij  is  een 
ongeboren  God. 

Gods  eigenschap  is  eenheid,  en  Hij  is  het  eenige  wezen 
dat  deze  eigenschap  heeft,  hierdoor  is  Hij  God  en,  had 
Hij  de  eenheid  niet,  zoo  was  Hij  niet  God.  Hierin  berust 
Zijn  Goddelijkheid,  ware  Hij  niet  eenheid,  zoo  kon  Hij 
nooit  den  Zoon  hebben  voortgebracht  en  in  Zijn  een-zijn 
omvat  Hij  al  Zijn  werk.  De  eenheid  is  Zijn  rijkdom, 
wijsheid  en  waarheid.  Hij  is  niet  een  maar  eenheid  en 
hierdoor  houdt  Hij  alles  wat  Hij  schiep  in  zich  besloten. 

God  zegt  :  ,,Ik  ben  eerste  en  laatste",  en  er  bestaat 
geen  onderscheid,  noch  in  de  goddelijke  natuur  noch 
in  de  personen,  voor  zoover  zij  een  zijn  in  de  natuur. 
De  goddelijke  natuur  is  een  eenheid,  en  elke  persoon 
sluit  diezelfde  eenheid  in  zich.  Hier  is  geen  onderscheid 
meer  tusschen  zijn  en  wezen,  ze  zijn  vereenigd. 
Slechts  daar  waar  het  goddelijk  wezen  zich  niet  meer 
in  zich  bevindt,  daar  neemt  het  van  buiten  komende 
omstandigheden  aan  en  voegen  zich  hoedanigheden  aan 
het  goddelijke  wezen  toe,  die  het  wezen  vreemd  zijn. 
Dan  ontstaat  er  onderscheid.  Maar  God  vindt  men 
slechts  in  het  eene,  en  een  moet  hij  worden  die  God 
vinden  wil.  In  het  onderscheidene  vindt  men  noch 
eenheid,  noch  God,  noch  rust,  noch  zaligheid,  noch 
voleinding.  ,,Het  eene  is  uit  den  bovensten  God  ge- 
boren. Zijn  eigenschap  is  het  met  zichzelf  een  te 
zijn",   zegt  een  philosoof. 

God  is  een,  en  God  is  niet.  Dat  wat  Hij  is,  is  Hij  ook 
niet  en  dat  wat  Hij  is,  is  Hij  ook  geheel.  God  is  boven  het 
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gevormde  leven.  Hij  geeft  Zich  niet  aan  eenig  bepaald  ding 
en  zoo  kan  niemand  Hem  zien  of  waarnemen  in  het 
geschapene,  noch  erkennen  in  Zichzelf.  God  is  een  waar 
licht,  dat  straalt  in  de  duisternis.  Hij  die  het  zien  wil 
moet  blind  zijn  en  God  van  het  geschapene  weten  af  te 
scheiden.  Men  kan  van  God  slechts  spreken  door  gelijke- 
nissen en  Hij  die  van  God  spreekt  door  niets  te  zeggen, 
die  spreekt  van  Hem  op  de  gepaste  wijze. 

God  is  Zijn  eigen  materie  en  vorm.  Zijn  vorm  vormt 
zichzelf  uit  zijn  materie  en  naar  dien  vorm  vormt  Hij  alle 
geschapen  dingen.  De  eenvoudige  natuur  Gods  is  echter 
ontbloot  van  alle  vormen,  van  alle  worden,  van  alle 
wijzen  en  van  alle  dingen,  en  daarom  ontgaat  God  daar 
alle  ontstaanbare  dingen,  de  ontstaanbare  dingen 
moeten  in  God  ophouden  te  bestaan.  God  is  alle  dingen 
en  boven  alle  dingen,  maar  God  is  eeuwig  in  alle  dingen 
en  alle  dingen  zijn  eeuwig  in  Hem  geweest.  Uit  zichzelf 
waren  de  dingen  niets.  Eer  God  de  schepselen  schiep, 
was  Hij  het  niets  van  het  niet-bestaan  der  schepselen, 
in  zichzelf  was  Hij  in  eeuwigheid  hetzelfde  dat  Hij 
nu  is  en  eeuwig  wezen  zal.  Het  geschapene  kan  ook 
niet  een  deel  van  de  reine  goddelijke  natuur  ontvangen. 
Want  God  is  ver  van  alle  stoffelijkheid  en  datgene  wat 
geen  stoffelijkheid  bezit  is  ondeelbaar,  daarom  is  God 
ondeelbaar  en  kunnen  de  schepselen  ook  geen  deel  van 
God  ontvangen. 

God  is  het  niet-bestaan  en  woont  in  de  Godheid, 
welke  zich  nog  voor  God  zelf  bevindt,  en  dus  het  niet- 
bestaan  des  niet-bestaans  vormt,  dat  zonder  erkenning 
is  en  waarvan  men  niet  spreken  kan.  God  komt  daaruit 
voort  en  is  het  eenige  dat  daar  zijn  oorsprong  vindt. 
God  draagt  het  geschapene  uit  dit  oorspronkelijk  wezen  — 
het  niet-bestaan  des  niet-bestaans  —  tot  de  openbaring. 
En  ware  God  er  niet  om  dit  werk  te  doen,  zoo  zouden 
de  schepselen  te  niet  gaan,  want  uit  hun  natuur  vloeien 
zij  in  het  niet  waaruit  zij  geschapen  zijn. 

God  is  bestendig  en  onveranderlijk.  Hij  heeft  eeuwig 
alles  gedaan  wat  Hij  nu  doet,  bij  Hem  bestaat  er  geen 
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verleden  en  geen  toekomst.  Zooals  Isidorus  zegt  : 
,,Vele  menschen  vragen  wat  God  deed,  eer  hemel  en  aarde 
geschapen  waren  of  van  waar  in  God  de  nieuwe  wil 
kwam  het  geschapene  te  scheppen.  Het  antwoord  hier- 
op is,  dat  dit  niet  het  gevolg  is  van  het  ontstaan  van  een 
wil."  Het  geschapene  bestond  wel  is  waar  niet  zoo  op 
zichzelf  staand  als  wij  het  nu  waarnemen,  maar  het 
bestond  in  alle  eeuwigheid  in  God.  God  heeft  hemel  en 
aarde  niet  aldus  geschapen  als  wij  met  onze  menschelijke 
voorstelling  wel  denken,  maar  al  het  geschapene  werd 
in    alle    eeuwigheid    in    goddelijke    woorden    gesproken. 

Hoewel  wij  God  niet  begrijpen,  begrijpt  Hij  toch  zeer 
goed  Zichzelf,  Hij  is  Zijn  eigen  vreugde.  Hij  is  voor  Zich- 
zelf een  levend  wezen,  een  denken  dat  zichzelf  begrijpt, 
dat  zelf  is  en  leeft  in  zichzelf.  Om  Hem  aldus  te  verstaan 
moet  men  Hem  alle  wijzen  van  Zijn  ontnemen.  De 
vreugde  des  Heeren  is  Zijn  eigen  bestaan  en  is  de  Heer 
zelf.  ^ 

Drie  dingen  kunnen  wij  van  God  zeggen,  niet  als 
eigenschappen   maar   als   omschrijvingen    Gods. 

1"^.  God  is  klaarheid,  dat  beduidt  dat  niets  lichame- 
lijks  met  Hem  is  vermengd  en  dat  Hij  zich  bestendig  in 
zuiver  geestelijk  bestaan  bevindt.  De  ziel  is  wel  is  waar 
ook  zeer  louter  (zooals  wij  later  zullen  zien),  maar  God 
is  dan  onmetelijk  louter,  want  Hij  heeft  de  ziel  voortge- 
bracht en  een  oorsprong  is  meer  dan  dat  wat  hij  voort- 
brengt. 

2°.  God  is  samenvatting,  want  alles  wat  in  God  is 
is  God.  De  drie  personen  der  Drieëenheid  zijn  er  in  een 
zijn,  zooals  drie  lichten  een  schijn  geven. 

3°.  God  is  eenig  en  alleen  bestaande,  en  deze  eigen- 
schap heeft  geen  enkel  schepsel.  Daarvoor  ware  het 
noodig  dat  het  schepsel  zichzelf  voortbracht.  Niets  dan 
God  bestaat  uit  zichzelf.  De  schepselen  ontvangen 
alles  van  God,  alles  bestaat  uit  God,  God  is  het  zelf 
der  dingen. 

Wij  vinden  veelal  gesproken  van  Gods  liefde,  dat  is 
Gods    instandhouding    van    het    bestaande.    Wat    God 
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liefheeft  is  iets,  en  wat  Hij  niet  liefheeft  bestaat  niet. 
Wat  God  wil,  dat  is,  en  daarom  kan  het  ook  zeer  onge- 
past zijn  te  bidden,  hetgeen  dikwijls  het  vragen  van  een 
bijzondere  gunst  is.  Het  is  zeker  van  meer  gewicht  de 
genegenheid  eens  konings  te  bezitten  dan  een  geschenk 
van  hem  te  ontvangen,  want  hem,  dien  hij  liefheeft,  zal 
de  koning  zeker  vele  geschenken  geven.  Wanneer  een 
mensch  mij  werkelijk  liefheeft,  zoo  behoort  alles  wat 
hij  bezit  mij  toe,  en  daarom  is  de  liefde  Gods  —  de 
Heilige  Geest  —  meer  waard  dan  eenige  andere  gave 
welke  God  geven  kan.  Laten  wij  dus  trachten  Gods 
liefde  te  ontvangen. 

,,God  is  liefde,  wie  in  liefde  woont  woont  in  God, 
en  God  in  hem",  zegt  Johannes,  en  Boëtius  voegt  er 
aan  toe,  dat  alleen  datgene  een  zalig  leven  is  hetwelk 
alle  goede  dingen  verzamelen  kan  in  een  volkomen 
vrede  zonder  verandering. 

Twee  andere  eigenschappen,  die  men  nog  aan  God 
toeschrijft,   zijn  zijne  barmhartigheid   en  gerechtigheid. 

De  barmhartigheid  Gods  is  onmetelijk.  Zij  gaf  den 
mensch  den  vrijen  wil,  zoodat  hij  kan  kiezen  tusschen 
het  goed  en  het  kwaad.  Hierdoor  kan  de  mensch  aan 
de  zonde  ontkomen  en  is  hij  uitgerust  tot  het  bereiken 
der  eeuwige  zaligheid.  Gods  barmhartigheid  doet  Hem 
's  menschen  gebreken  vergeven  zoo  dikwijls  als  de 
mensch  genade  zoekt,  en  kan  den  mensch  doen  leven 
tot  den  jongsten  dag. 

Zoo  barmhartig  als  God  is,  zoo  gerechtig  is  Hij  ook, 
en  nimmer  kan  er  iets  aan  deze  gerechtigheid  worden  ver- 
anderd. Hij,  die  alle  zeven  hoofdzonden  beging  maar 
het  bekende,  zal  minder  streng  beoordeeld  worden  dan 
hij  die  alle  deugden  had  maar  eene  hoofdzonde  zonder 
het  te  weten. 

God  houdt  al  het  geschapen  in  zich  besloten,  doch  is 
daarbij  zelf  toch  leeg  van  alle  geschapenheid  en  er  zoo 
hoog  boven  verheven,  dat  nimmer  eenig  geschapen  ding 
Hem  kan  beroeren.  In  God  bestaan  alle  dingen  in  hun 
volmaaktheid  en  zooals  de  dingen  in  God  zijn  kan  geen 
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schepsel  ze  begrijpen.  God  heeft  alle  dingen  in  zichzelf  ver- 
borgen, niet  afgescheiden  in  verschillendheden  maar 
alles  een  zijnde.  Die  verschillendheid  der  dingen,  welke 
toch  één  vormen,  verhouden  zich  als  de  zintuigen  in 
den  mensch,  welke  ieder  op  zichzelf  waarnemen  en  toch 
te  zamen  een  geheel  uitmaken.  Niet  hij  die  een  zintuig 
treft,  maar  hij  die  het  hart  treft  raakt  aan  het  wezen 
des  menschen.  ,, Datgene  wat  wij  menschen  kennen  en 
waaraan  wij  onderscheid  waarnemen,  dat  is  niet  God", 
zegt  DiONYSius,  want  de  dingen  bestaan  niet  met  onder- 
scheid in  God.  In  God  is  slechts  één,  dat  is  Hij  zelf, 
en  om  Hem  te  vinden  moet  men  zich  boven  de  schep- 
selen verheffen,  die  slechts  een  gelijkenis  van  Hem  zijn, 
zooals  men  de  schaal  moet  breken  om  de  kern  te  vinden. 

In  God  is  het  eene  schepsel  dus  niet  edeler  dan  het 
andere.  De  wijsgeeren  zeggen  dat  wezen  en  erkenning 
samengaan,  want  wat  niet  is  dat  kan  ook  niet  gekend 
worden.  Door  zijn  overzwevend  wezen  is  God  in  alle 
erkennen  maar  God  verblijft  in  zijn  eigen  louterheid,  waar 
zich  niets  bijvoegen  kan.  Daar  bestaan  geen  afgezonderd- 
heden,  want  wat  in  God  komt  is  God.  Zooals  de  dingen 
een  louter  bestaan  hebben  in  zichzelf,  zoo  hebben  zij 
ook  een  bestaan  in  dat  wat  noch  begin  noch  einde  heeft, 
want  in  God  mag  niets  vreemds  komen.  Alles  wat  tot 
God  komt  wordt  veranderd,  het  verliest  zichzelf,  want 
in  God  is  slechts  God.  Zoo  wordt  dat  wat  tot  God  komt 
in  de  goddelijke  natuur  gevat,  welke  alles  in  zich  be- 
sloten   houdt. 

God  is  dus  een  wezen,  hetwelk  het  wezen  van  elk 
schepsel  in  zich  houdt,  en  datgene  wat  Hij  niet  in  zich 
houdt  bestaat  niet,  want  daarin  zou  zich  iets  moeten 
bevinden  dat  vreemd  is  aan  God.  God  moeten  wij  daarom 
ook  zonder  bemiddeling  erkennen,  want  dan  is  het  onmo- 
gelijk dat  er  iets  vreemds  tusschen  God  en  ons  staat ;  in- 
dien wij  God  aldus  erkennen,  bezitten  wij  het  eeuwige 
leven.  Het  directe  zien  van  God  is  een  licht  dat  het  oog 
niet  kan  waarnemen,  daar  het  puur  is  en  onvermengd,  en 
dat  licht  staat  de  ziel  nader  dan  de  ziel  zichzelf  nabij  is. 
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Dat  God  zichzelf  is,  is  een  feit  dat  geen  mensch  be- 
grijpen kan.  God  is  zichzelf  in  alle  dingen,  God  is  elk  ding 
in  alle  dingen,  God  is  alle  dingen.  God  is  het  niet-be- 
staan  van  zichzelf,  maar  toch  is  God  voor  zichzelf  alle 
dingen,  want  Hij  draagt  de  beelden  aller  dingen  in  Zich 
en  daar  zijn  alle  dingen  God.  Dionysius  zegt,  dat  God 
niet-bestaan  is,  want  Hij  brengt  zich  zelf  in  een  niet-ken- 
nen  aller  schepselen. 

„De  Geest  Gods  vervulde  het  heelal".  Dit  beduidt 
dat  al  het  geschapene  een  oorkonde  is  der  goddelijke 
natuur,  vanwaar  het  komt.  God  komt  op  twee  wijzen 
in  het  schepsel.  1°.  als  de  Zoon  des  Vaders,  die  ver- 
schillend is  in  de  verschillende  schepselen.  2°.  daar  Hij  in 
tijd  en  plaats  gemanifesteerd  wordt.  3°.  door  den  Heiligen 
Geest,   die  de  liefde  is  van  Vader  en  Zoon  tot  elkaar. 

De  schepselen  bewijzen  in  hunne  werken  dat  zij 
uitstroomingen  Gods  zijn.  God  heeft  welbehagen  en 
vreugde  aan  het  geschapene  gegeven,  maar  de  bron  van 
alle  vreugde,  van  alle  welbehagen  en  van  alle  wezen  in 
zichzelf  behouden,  evenals  het  vuur  zijn  warmte  en  de 
zon  haar  licht  uitstralen,  verwarmend  en  verlichtend 
datgene  wat  zij  bereiken,  terwijl  zij  toch  hun  wezen 
in  zich  behouden. 

Zoo  behoort  het  geschapene  dan  ook  tot  God,  het  ont- 
vangt alles  van  Hem,  en  God  wil  niet  dat  men  iets  anders 
dan  Hem  begeert. 

God  is  de  Heer  van  het  geschapene,  want  Hij  vervult 
het  geschapene.  Hij  is  zuiver  geestelijk,  want  Hij  ver- 
eenigt  alles  geheel  met  zich.  God  alleen  is  rijk,  want 
Hij  heeft  alles  in  zich  zonder  dat  iets  Hem  ontbreekt, 
daarom  ook  kan  Hij  alles  geven,  en  God  geeft  zooveel 
aan  elk  geschapen  ding  als  het  dit  mogelijk  is  te  bevatten. 
De  ware  rijkdom  is  de  rijkdom,  die  geeft  zonder  de  ver- 
wachting iets  terug  te  ontvangen. 

God  is  de  eerste  oorzaak,  daarom  deelt  Hij  Zich  mede 
aan  alle  dingen.  Hij  is  eenvoudig  in  Zijn  wezen  en  daarom 
is  Hij  algemeen.  Hij  is  de  oorsprong  en  daarom  vloeit 
Hij  uit  in  alle  dingen.   Hij  is  onveranderlijk  en  daarom 
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is  Hij  het  meest  begeerenswaardig.  Hij  is  volkomen  en 
daarom  onbegrijpelijk.  Hij  is  de  eenige  kracht  die  on- 
verdeeld bestaat  in  alle  schepselen,  het  eenige  goed  dat 
elk   schepsel   doet   bestaan. 

DioNYSius  zegt  dat,  om  God  naar  waarheid  te  er- 
kennen, wij  moeten  inzien  dat  Hij  ongekend  is. 

IV 

CHRISTUS 

Jezus  Christus  is  een  openbaring  van  den  eeuwigen 
Zoon.  Zonder  een  oogenblik  zijn  goddelijk  aspect  te 
verliezen,  neemt  de  Zoon  voor  een  zekeren  tijd  een 
menschelijk  lichaam  aan  om  zich  op  de  wereld  te  open- 
baren. Jezus  Christus  behoudt  dus  de  goddelijke  eigen- 
schappen. Wanneer  men  vraagt  waar  Hij  is,  zoo  moet 
men  antwoorden  ,, nergens",  want  hij  die  Christus  ergens 
zoekt  zal  Hem  niet  vinden.  Christus  beduidt  de  gezalfde, 
want  Hij  is  gezalfd  door  den  Heiligen  Geest.  Hij  bevindt 
Zich  in  een  eeuwige  rust,  dat  beduidt  daar  waar  geen 
tijd  is.  Christus  is  het  beste  werk  dat  de  Vader  kan  ver- 
richten. Hij  is  de  eerste  uitvloeiing  des  Vaders,  die  boven 
en  boven  al  het  geschapene  plaats  vindt.  Toen  Jezus 
Christus'  ziel  geschapen  werd,  werd  zij  verheven  boven 
zichzelf  en  in  de  Drieëenheid  gebracht  en  daar  werd  "zij 
met  de  Drieëenheid  vereenigd.  Hier  ontving  zij  een  licht, 
dat  voor  haar  bovennatuurlijk  was,  en  hierdoor  ontving 
Christus'  ziel  haar  macht.  Dit  licht  was  nog  edeler  dan 
Christus'  ziel  zelve,  zooals  datgene  wat  siert  edeler  is 
dan  datgene  wat  er  door  gesierd  wordt.  Zoo  wordt  de 
stof  gesierd  door  de  kleur  en  drukt  de  stof  de  kleur 
uit,  en  zoo  ook  werd  Christus'  ziel  voorzien  van  het 
bovennatuurlijk  licht  en  openbaarde  de  ziel  van  Christus 
dat  licht.  Het  hooge  licht  verrichtte  zijn  werk  aan 
Christus  in  een  oogenblik  en  daarna  had  Christus'  ziel 
niets  meer  met  dat  licht  te  doen  maar  drukte  Hij  het 
later  in  zijn  menschelijk  natuur  uit. 
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Het  licht  in  Christus'  ziel  was  geschapen  en  toch  boven- 
natuurlijk en  ook  de  ziel  van  Christus  is  geschapen. 
Gedurende  de  schepping  dezer  ziel  werd  zij  boven 
zichzelf  verheven,  in  de  eenheid  de  Drieëenheid,  en 
hieruit  nederdalend  bracht  Christus  dat  bovennatuur- 
lijke licht  mee  ;  zijn  denken  is  daardoor  even  machtig 
als  de  Drieëenheid.  Dit  licht  is  dus  edeler  dan  de  ziel  van 
Christus  zelf.  Christus  heeft  eigenlijk  twee  zielen  ;  wanneer 
Hij  spreekt  van  Zijn  ziel,  die  ,, bedroefd  is  tot  den  dood", 
dan  meent  Hij  daarmee  niet  Zijn  hoogste  ziel,  met  welke 
Hij  een  is  met  de  goddelijke  personen  en  met  welke  Hij 
de  Godheid  ziet,  in  welke  Hij  zonder  ophouden  tegenwoor- 
dig is  en  waar  Hij  zich  ook  bevond  op  het  oogenblik  dat 
Zijn  lichaam  hier  aan  het  kruis  stierf.  Dit  was  Christus' 
hoogste  en  ongeschapen  ziel.  Zijn  andere  ziel  is  echter 
in  de  geestelijke  kracht,  voor  zoover  die  zich  nijgt  tot 
den  zin  en  tot  het  leven  van  Zijn  heilig  lichaam,  voor 
zoover  zij  hieraan  het  leven  meedeelde  en  met  de  zinnen 
en  met  het  verstand  ervan  vereenigd  was.  Op  die  wijze 
was  Christus'  ziel  bedroefd  tot  in  den  dood,  daar  deze 
ziel  ook  met  het  lichaam  sterven  moest. 

De  ziel  van  Jezus  Christus  heeft  nooit  afzonderlijk 
bestaan,  zoodra  zij  bestond  was  zij  reeds  Christus'  ziel. 
Jezus  Christus  verloor  zijn  afzonderlijk  bestaan  door 
zijn  vereeniging  met  den  Zoon,  den  tweeden  persoon 
der  Drieëenheid,  met  wien  Hij  zonder  afscheiding  de 
volkomenheid  Gods  aanziet.  Gedurende  den  tijd,  dat 
de  hooge  ziel  van  Jezus  Christus  met  zijn  lichaam 
vereenigd  was,  zag  Hij  de  Godheid  niet  zooals  Hij 
het  daarvoor  deed,  en  heden  weer  doet,  maar  naar  de 
nederige  zielekrachten  welke  in  zijn  lichaam  werkten. 
Het  werken,  leeren  en  preeken,  dat  Hij  gedurende 
zijn  menschzijn  verrichtte,  verminderden  wel  eenigs- 
zins  het  genieten  van  dit  aanschouwen  der  Godheid, 
maar  belemmerden  toch  niet  de  aanschouwing  zelve, 
w^ant  de  bovenste  kracht  zijner  ziel,  waardoor  Hij 
met  de  Godheid  vereenigd  was,  bevond  zich  voortdu- 
rend in  een  pure  aanschouwing.  Zoo  was  Jezus  Christus 


28  CHRISTUS 

gedeeltelijk  in  onmiddellijke  verbinding  met  de  Godheid 
en  gedeeltelijk  slechts  door  bemiddeling,  maar  deze 
middelen  waren  lichamelijk  en  niet  geestelijk.  Dit 
schaadde  echter  niet  aan  Zijn  werk.  Hij  volbracht  al 
hetgeen  waartoe  Zijn  hemelsche  Vader  Hem  gezonden 
had.  Hij  preekte,  leerde  en  werkte  het  uiterlijk  werk 
en   verdiende   hiermee   Zijn   loon   en   Zijn    waardigheid. 

Christus  bezit  vier  trappen  van  kennis.  Ten  eerste 
Goddelijke  kennis,  waardoor  Hij  weet  wat  zich  in  de 
eeuwige  voorzienigheid  bevindt.  Niet  alleen  wat  daar 
reeds  is  en  wat  worden  zal,  maar  ook  alles  wat  God  ver- 
mag indien  Hij  wilde.  Met  deze  kennis  ziet  Christus  in 
de  harten  der  menschen,  en  al  het  werk  dat  Hij  daar 
wil  werken,  verricht  Hij  er  met  de  kennis  welke  Goddelijke 
kennis   is. 

Ten  tweede  geschapen  kennis,  welke  in  Christus'  ziel 
kwam  toen  zij  geschapen  werd,  welke  bovennatuurlijk 
is  en  welke  Gods  wezen  aanziet.  Deze  kennis  werd  nooit 
meer  en  nooit  minder,  en  hiermee  kan  Christus  alles 
waarnemen  wat  God  ooit  schiep  of  wat  Hij  nog  scheppen 
zal,  maar  Hij  kan  er  niet  mee  waarnemen  wat  in  Gods 
oneindigheid  geschiedt.  Hoewel  deze  kennis  geschapen 
is  voor   de   ziel,   blijft   zij    bovennatuurlijk. 

De  derde  kennis  is  die  der  engelen,  welke  de  beelden 
aller  dingen  in  zich  dragen,  want  Dionysius  zegt, 
dat,  toen  God  de  engelen  schiep.  Hij  hun  deze  beelden 
gaf.  Zoo  heeft  ook  Christus  in  deze  kennis  de  beelden 
van  al  het  geschapene  in  zich  besloten,  en  toch  is  Hij 
deze  beelden  niet,  evenals  ook  het  zegel  de  was  vormt 
en  er  toch  niet  een  mee  is.  Hier  verneemt  Christus  alle 
dingen  die  geschied  zijn  of  geschieden,  maar  niet  datgene 
wat  in  de  toekomst  geschieden  zal,  daar  de  engelen 
ook  niet  weten  wat  in  de  toekomst  verborgen  ligt. 
Het  kan  hun   echter  geopenbaard   worden. 

De  vierde  kennis  is  de  kennis  der  zinnen.  Deze  kennis 
wint  Christus  door  zijn  menschelijke  natuur  in  de  stoffelijke 
wereld  en  wordt  daarna  op  geestelijke  wijze  in  de  beelden 
des  verstands  gebracht,  zooals  dit  bij  elk  mensch  geschiedt. 
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De  Zoon  bood  zich  aan,  om  de  menschheid  van  de  zonde 
te  verlossen  en  haar  weer  terug  te  brengen  tot  haar 
oorspronkelijke  edelheid.  Het  eeuwige  Woord  des  Vaders 
nijgde  zich  als  Zoon,  als  tweeden  persoon  van  de  heiligen 
Drievuldigheid  tot  de  aarde  en  kleedde  er  zich  in  mensche- 
lijke  natuur.  Hij  behield  de  goddelijke  natuur  welke 
Hem  eigen  is,  maar  nam  daarbij  nog  de  menschelijke  na- 
tuur aan,  en  zoo  gehoorzaamde  Hij  Zijnen  Vader  zoowel 
in  den  hemel  als  op  aarde  en  door  deze  gehoorzaamheid, 
door  Zijn  liefde  tot  de  menschheid  volbracht  Hij  het 
werk  des  Vaders.  In  de  menschheid  van  Christus  was 
een  weerspiegeling  van  den  glans  van  den  persoon  des 
Vaders.  In  de  bademlooze  substantie  van  de  Godheid 
stond  deze  menschelijk  natuur  in  haar  puurheid  en  weer- 
straalde  het  goddelijke  licht  ten  beste  van  alle  schepselen, 
Hiertoe  moesten  de  goddelijke  en  menschelijke  natuur 
vereenigd  worden  met  een  menschelijk  wezen.  Ook  al 
ware  Adam  nooit  gevallen,  zoo  ware  Jezus  Christus 
toch  mensch  geworden  door  de  uitstroomende  liefde, 
welke  zich  in  het  eeuwig  wezen  of  de  goddelijke  natuur 
openbaart.  Deze  moest  in  Christus  mensch  worden. 
In  Jezus  Christus  is  het  woord  vleesch  geworden,  door- 
dat de  goddelijke  natuur  met  de  menschelijke  bekleed 
werd,  en  wij  menschen  moesten  de  menschennatuur 
met  de  goddelijke  natuur  bekleeden.  Waar  ik  Christus' 
leven  meer  in  mij  besluit  dan  mijn  eigen  leven,  daar  ben 
ik  meer  Christus  dan  mijzelf,  en  daar  is  mijn  naam  ook 
meer  Christus  dan  die  welken  ik  gewoonlijk  draag.  Dit 
geschiedt  buiten  tijd  en  daar  ga  ik  in  God  over. 

Al  ware  een  man  zoo  groot  als  van  de  aarde  tot  den 
hemel,  wanneer  men  hem  in  een  spiegel  ziet,  zoo  ziet  men 
hem  toch  geheel.  Zoo  ging  het  ook  met  het  Woord,  dat 
zich  in  een  menschelijk  gedaante  vertoonde  :  het  Woord 
nam  de  menschelijke  natuur  aan  maar  niet  den  men- 
schelijken  persoon.  Dit  menschelijke  lichaam  en  deze 
menschelijke  ziel  werden  door  den  Heiligen  Geest  uit 
niets  geschapen,  op  een  bepaald  oogenblik  vereenigde 
de  persoon  des  Zoons  zich  met  deze  menschelijke  natuur, 
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en  dit  was  de  vereeniging  van  den  volmaakten  mensch 
met  God. 

Aldus  is  Gods  natuur  de  natuur  des  persoons  van 
Jezus  Christus,  terwijl  de  menschelijke  natuur  datgene 
is  wat  de  menschelijkheid  van  Jezus  Christus  vormt. 
Zooals  Gods  natuur  de  natuur  der  personen  is,  aldus 
is  de  menschelijken  natuur  een  persoon  van  Jezus  Christus 
in  zijn  drievuldigheid,  want  het  eeuwige  woord  nam  de 
menschelijkheid  aan  en  niet  een  menschelijken  persoon. 
Had  het  eeuwige  woord  een  menschelijken  persoon  aan- 
genomen, zoo  waren  wij  menschen,  personen  in  de  Drie- 
vuldigheid geworden,  maar  dat  is  niet  het  geval.  De 
menschelijkheid  van  Jezus  Christus  maakt  daarom  in 
het  eeuwige  woord  deel  uit  van  denzelfden  persoon,  die 
eeuwig  gezweefd  heeft  in  het  midden  der  Drievoudigheid. 
De  natuur  bevindt  zich  in  elk  der  personen,  en  daarom 
ontvangt  hij,  die  het  lichaam  des  Heeren  in  het  sacrament 
ontvangt,  den  tweeden  persoon  der  Drieëenheid  en  hier- 
mede de  geheele  goddelijke  natuur  ;  maar  dit  niettegen- 
staande was  Jezus'  lichaam  toch  sterfelijk. 

God  maakt  zich  dus  de  menschelijke  natuur  eigen  op 
de  volgende  wijze. 

Elk  der  drie  personen  heeft  de  geheele  Goddelijke 
natuur  in  zich  besloten  en  de  Zoon  nam  de  menschelijke 
natuur  nog  daarbij  aan  en  vereenigde  zich  met  haar. 
Zoo  bevonden  zich  dan  twee  naturen  in  de  personen  en 
kwamen  goddelijke  en  menschelijke  natuur  te  zamen. 
Terwijl  de  tweede  persoon  de  menschelijke  natuur  aan- 
nam, vereenigden  zich  de  drie  personen  riiet  de  drie 
krachten  der  menschelijke  ziel.  Deze  twee  naturen  zijn 
dan  wel  vereenigd  maar  niet  één,  want  een  is  datgene 
wat  zichzelf  is  zonder  iets  anders,  en  hier  zijn  het  twee 
afzonderlijke  dingen,  die  zich  te  zamen  bevinden  in  een 
vereeniging.  De  twee  naturen  vereenigen  zich  door 
bemiddeling  en  elk  behoudt  zijn  eigenschappen.  De 
tweede  persoon  —  de  Zoon  —  die  de  menschelijke  natuur 
aangenomen  heeft,  is  de  bemiddeling  van  deze  vereeni- 
ging   van    twee    naturen.    Had    de    tweede    persoon    de 
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menschelijkheid  niet  aangenomen,  zoo  was  de  vereeniging 
niet  mogelijk  geweest.  Geen  van  beiden  ontneemt  den 
ander  zijn  eigenschappen  ;  het  ongeschapene  ontneemt 
niet  de  geschapenheid  aan  het  geschapene  en  zoo  ook, 
omgekeerd,  hindert  het  geschapene  niet  de  eigenschappen 
van  het  ongeschapene. 

Het  is  hier  ook  van  belang  op  te  merken,  dat  de 
tweede  persoon  de  menschheid  aanneemt  en  niet  een 
mensch,  want  de  menschheid  is  iets,  dat  zoowel  door 
God  als  door  de  menschen  wordt  voortgebracht,  en  deze 
werd  door  den  Zoon  aangenomen.  Zoodoende  vereenigde 
Hij  de  Goddelijke,  de  menschelijke  en  de  lichamelijke 
natuur. 

De  lichamelijke  natuur  nam  de  Zoon  van  de  Heilige 
Maagd,  maar  Zijn  geestelijke  natuur  werd  door  God  uit 
niets  geschapen  en  deze  begeeft  zich  in  de  lichamelijke 
natuur.  Het  lichaam  en  de  ziel  van  Maria  is  een  persoon, 
maar  de  Zoon  nam  de  persoonlijkheid  niet  van  Haar 
aan,  want  het  eeuwige  woord  des  Vaders  nam  datgene 
aan  wat  Hij  niet  bezat,  en  daar  Hij  zelf  een  persoon 
was,  nam  Hij  dus  de  persoonlijkheid  niet  aan  maar 
slechts  de  menschelijke  natuur.  De  vereeniging  had  slechts 
een  vorm  en  een  persoon,  de  eerste  was  menschelijk,  de 
laatste   goddelijk. 

Een  persoon  kan  slechts  een  wezen  hebben,  en  zoo 
heeft  Jezus  Christus  ook  slechts  een  wezen,  hoewel  Hij 
twee  naturen  heeft.  Daar  de  persoon  van  Jezus  Christus 
goddelijk  is,  heeft  Hij  ook  het  goddelijke  wezen  in  zich, 
daar  —  zooals  wij  reeds  zeiden  —  het  wezen  der  drie 
personen  een  is  en  dit  wezen  zich  door  den  persoon  des 
Zoons  in  Jezus  Christus  bevindt.  In  de  menschelijkheid 
van  Jezus  Christus  heeft  dus  de  Vader  en  de  Zoon 
gerust,  daar  zij  gelijk  en  een  van  wezen  zijn  als  godde- 
lijke personen,  in  de  Godheid  en  in  de  goddelijke  natuur. 
Jezus  Christus  is  dus  waarlijk  God  en  waarlijk  mensch, 
en  zijn  menschelijke  wil  was  even  onbeduidend  tegenover 
zijn  goddelijken  wil  als  niets  tegenover  het  iets,  als  het 
geschapene    tegenover    het    eeuwige. 
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Het  Woord  vloeit  uit  God  in  een  gestadige  uitstrooming. 
Op  den  dag,  waarop  de  Zoon  geboren  werd,  ontving 
Maria  dat  eeuwige  Woord,  begrensd  door  tijd  en  plaats, 
naar  den  persoon  en  naar  het  wezen.  Het  Woord  bevindt 
zich  als  een  begrijpen  in  den  Vader  en  blijft  in  den 
schoot  des  Vaders  door  de  eenheid  der  personen  en  des 
wezens.  Toen  de  Zoon  Gods  in  Maria  de  menschelijke 
natuur  aannam,  bracht  de  Vader  den  Zoon  voort,  die 
in  den  Vader  het  beeld  aller  dingen  was,  ook  de  wezens- 
eenheid  bleef  bestaan,  en  zoo  was  de  Zoon  dus  door  heL 
aannemen  van  de  menschelijke  natuur  geen  oogenblik 
gescheiden,  noch  van  den  Vader,  noch  van  den  Heiligen 
Geest.  Want  voordat  Maria  de  moeder  Gods  werd  naar 
de  menschelijke  natuur,  was  zij  de  moeder  Gods  in  de 
Godheid  en  de  geboorte,  waarin  Maria  Hem  in  de  God- 
heid gebaarde,  weerspiegelde  zich  in  Haar,  zoodat  Hij 
menschelijk  van   Haar  kon  geboren   worden. 

Op  verschillende  wijzen  is  het  te  begrijpen,  hoe  de 
Zoon  als  mensch  geboren  werd  en  toch  nimmer  den 
Vader  verlaat. 

1°.  De  Vader  brengt  den  Zoon  voort  zonder  ophouden. 
Deze  geboorte  is  eeuwig  in  Hem,  en  houdt  dus  ook 
niet  op  op  het  oogenblik  dat  de  Zoon  de  menschelijke 
natuur  aanneemt. 

2°.  De  Zoon  is  het  zelfbewustzijn  des  Vaders  en  is 
in  den  Vader  het  beeld  van  alle  dingen.  Ware  de  Zoon 
niet  eeuwig  werkend,  zoo  had  de  Vader  zich  niet  kunnen 
openbaren  en,  terwijl  de  Zoon  door  Maria  de  mensche- 
lijke natuur  aannam,  bleef  Hij  in  den  Vader  het  beeld 
aller  schepping. 

3°.  De  Zoon  heeft  niet  minder  aandeel  aan  het  wezen 
der  Godheid  dan  de  Vader  en  de  Heilige  Geest,  want 
Hij  heeft  dit  wezen  met  Hen  gemeen.  Deze  eenheid  is 
de  gemeenschap  der  drie  personen  in  hun  wezen. 
Soms  zijn  de  personen  afgescheiden,  maar  hier  in  deze 
eenheid  hebben  Zij  slechts  een  eigenschap :  de  eene 
goddelijke  natuur.  Daar  deze  goddelijke  natuur  nu  zich 
evenveel  in  den  Vader,  in  den  Zoon  als  in  den  Heiligen 


CHRISTUS  33 

Geest  bevindt,  zoo  maken  zij  samen  slechts  een  eenig 
wezen  uit,  waar  de  Zoon  nooit  van  den  Vader  geschei- 
den is. 

Vatten  wij  nogmaals  in  het  kort  samen,  hoe  de  Zoon 
zich  als  Jezus  Christus  manifesteert.  De  Drievuldigheid 
houdt  al  het  geschapene  in  zich  besloten,  en  alles  wat  de 
Godheid  ooit  bezat  heeft  zij  eenvoudig  en  eeuwig  van 
zichzelf  ontvangen.  De  Vader  is  de  openbaring  van  de 
Godheid,  de  Zoon  het  beeld  en  het  aangezicht  des  Vaders, 
en  de  Heilige  Geest  is  de  liefde  van  Hen  beiden  tot  elkaar. 
Alles  wat  Zij  bezitten  hebben  Zij  eeuwig  uit  Zichzelf 
voortgebracht.  De  drie  personen  voelen  erbarming  tot 
de  menschelijke  natuur,  en  de  Zoon  is  mensch  geworden 
en  was  hier  op  aarde  de  mensch  die  het  allermeeste  ge- 
leden heeft  en  leed  door  de  schepselen,  welke  Hij  zelf 
met  zijne  Vader  geschapen  had  en  terwille  van  welke 
hij  alles  verduurde.  Zoo  leed  Christus  in  den  tijd  tot 
aan  Zijn  dood  toe,  maar  toen  Hij  uit  den  dood  opstond, 
zag  men  Hem,  die  onder  alle  menschen  het  meest  ge- 
leden  had,    met   de   Godheid   vereenigd. 

Jezus  Christus  is  zoowel  een  voorbeeld  als  een  leeraar  : 
alle  werken,  welke  Hij  ooit  verricht  heeft,  zijn  een  leer 
voor  alle  vrome  lieden  en  alles  wat  Hij  leerde  veroor- 
zaakte groote  vreugde  in  Hem  zelf.  Hij  leert  datgene 
wat  Hij  zelf  is,  en  daar  Hij  verstaan  is,  zoo  leert  Hij  ook 
de  menschen  het  verstaan.  Zooals  wij  reeds  zagen,  bezit 
Christus  vier  trappen  van  kennis,  n.1.  die  van  God,  de 
geschapene  kennis,  de  kennis  der  engelen  en  die  der 
zinnen,  en  zoo  leert  Christus  ook  de  menschen  op  vier 
gebieden. 

1°.  Door  de  goddelijke  kennis,  waaruit  alle  dingen 
zijn  voortgevloeid,  leert  Hij  ons  hoe  wij  zullen  terug- 
keeren  tot  God  en  alle  dingen  zullen  vinden  in  hun  eersten 
oorsprong,  welke  God  is.  Wanneer  het  bewustzijn  zich 
boven  alle  bestaansvormen  verheft  en  een  met  God 
wordt,  dan  bezit  het  deze  kennis. 

2°.  Door  de  geschapene  bovennatuurlijke  kennis  leert 
Christus  ons  al  datgene  te  boven  te  gaan,  wat  slechts  in 
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de  schepping  bestaat.  Men  moet  dan  boven  onze  eigen 
zinnen  komen,  boven  het  werk  onzer  krachten,  boven  het 
verstand,  boven  de  hiërarchieën,  boven  den  hemel, 
boven  het  krachtgevende  licht  en  in  het  hart  Gods 
komen,  waarin  alle  schepselen  verborgen  zijn. 

3°.  Door  de  kennis  der  engelen,  welke  de  beelden  aller 
dingen  in  zich  hebben,  geeft  Hij  de  ziel  de  mogelijkheid 
alle  dingen  te  begrijpen,  en  daarom  moet  de  ziel  in  zichzelf 
wonen,  want  de  waarheid  is  inwendig  en  niet  uitwendig. 
De  waarheid  moet  men  in  zich  zoeken,  want  God  is  in 
de  binnenste  innerlijkheid  der  ziel. 

4°.  Door  de  kennis  der  zinnen  leert  Christus  ons, 
hoe  wij  onzen  innerlijken  mensch  zullen  vinden,  en  dit 
geschiedt  door  zelfonderzoek.  Dat  de  mensch  zichzelf 
kent  is  beter  dan  de  kennis  van  alle  geschapene  dingen. 

Tot  het  begrijpen  van  de  beteekenis  welke  Christus 
voor  de  menschheid  heeft,  is  het  noodig  hier  in  het 
kort  er  van  te  spreken,  hoe  de  mensch  tot  het  rein 
geestelijke  bewustzijn  komt,  hoewel  dat  op  andere  plaat- 
sen uitvoerig  zal  behandeld  worden. 

Christus  leert  de  eenvoudigen,  dat  zijn  diegenen 
welke  niemand  bedroeven  noch  bedriegen  en  ook  door 
niemand    bedrogen    kunnen   worden. 

Er  zijn  menschen  die  een  deugd  beoefenen  en  geen 
ander  dan  die  eene  ;  er  zijn  menschen,  die  van  natuur 
onedel  zijn  en  slechts  denken  aan  aardsche  vergankelijke 
goederen  ;  er  zijn  ook  menschen,  die  van  natuur  wel 
edel  zijn,  niet  begeerig  naar  goed,  doch  daarentegen 
weer  eerzuchtig  ;  maar  alle  deugden  hebben  een  onder- 
ling verband,  en  er  zijn  menschen  die  ze  alle  omvat- 
ten, maar  niet  met  Christus.  Diegenen  echter,  welke  in 
Christus  zijn,  moeten  in  Hem  hun  opstanding  vinden, 
en  dat  is  het  groote  verschil.  De  opstanding  in  Christus 
moet  op  meer  dan  een  wijze  geschieden  en  de  ware 
opstanding  is  die  welke  nimmermeer  vergaat.  Dit  wordt 
niet  in  de  uiterlijke  werken  bewezen,  want  er  bestaat 
geen  deugd,  hoe  groot  ze  ook  zij,  of  er  zijn  menschen 
die  ze  uit  hun  menschelijke  natuur  bezitten,  en  het  is 
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dikwijls  ook  deze  natuurlijke  kracht,  waardoor  teekenen 
en  wonderen  volbracht  worden.  Alle  uiterlijke  werken, 
welke  door  de  Christelijke  heiligen  verricht  werden, 
vindt  men  ook  door  heidenen  gedaan.  Men  moet  echter 
in  Christus  opstaan,  en  Hij  is  zoo  hoog  boven  de  men- 
schelijke  natuur  verheven,  dat  de  opstanding  in  Hem 
niets  met  de  menschelijke  natuur  te  doen  kan  hebben. 

Er  zijn  drie  teekenen,  waaraan  men  kan  waarnemen 
dat  de  ware  opstanding  heeft  plaats  gehad  : 

1°.  dat  de  mensch  die  dingen  zoekt  welke  boven  hem  zijn; 

2°.  dat  hij  die  dingen,  welke  boven  hem  zijn,  liefheeft ; 

3°.  dat  hij  de  dingen,  welke  op  de  aarde  zijn,  niet 
liefheeft. 

Dit  kan  de  mensch  bereiken  door  het  navolgen  van  den 
vergoddelijkten  mensch  Jezus  Christus ;  men  moet  Hem 
als  leidsman  nemen  tot  men  de  Godheid  bereikt,  waar 
men  leeg  is  van  zijn  menschelijkheid  en  zelfs  van  beelden 
der  schepping.  Sommigen  van  hen,  die  zich  met  de 
menschelijke  natuur  van  Jezus  Christus  bezighouden, 
geven  zich  te  veel  af  met  uiterlijkheden.  Zij  denken 
gestadig  aan  Zijn  menschelijke  natuur.  Zij  weenen  en 
weeklagen  over  Zijne  pijnen  en  vinden  hierin  een  wel- 
behagen.  Maar  dezen  volgen  Jezus  Christus  niet  na  in 
Zijn  wezen,  want  hun  navolging  verheft  zich  niet  boven 
rein  menschelijk  gevoelen.  Men  volgt  Jezus  Christus  dan 
eerst  werkelijk  na,  wanneer  men  zijn  eigen  menschelijke 
natuur  overwint  en  zich  's  Heeren  beeld  als  ideaal  stelt, 
zoodat  men  het  goddelijke  altijd  voor  oogen  heeft  en 
zijn  eigen  menschelijkheid  langzaam  aan  verloren  gaat. 
Dan  wordt  het  den  mensch,  die  dezen  weg  inslaat,  spoedig 
onmogelijk  zich  veel  met  uiterlijke  oefeningen  op  te 
houden  of  om  de  pijnen  van  Jezus  Christus  te  wee- 
klagen. Maar  hiertoe  komt  men  slechts,  wanneer  men 
Zijn  wezen  volgt  tot  aan  den  dood.  Naar  het  wezen  volgt 
men  Hem,  wanneer  men  gaat  zooals  Hij  gegaan  is,  niet 
aan  Hem  gelijk,  want  dat  is  voor  een  schepsel  onmogelijk, 
daar  de  goddelijke  natuur  zich  in  Jezus  Christus  bevindt, 
die  in  Zijn  volmaaktheid  alles  onbegrensd  in  zich  sluit. 
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terwijl  het  schepsel  slechts  alles  met  mate  ontvangt.  Maar 
voor  zoover  als  het  een  schepsel  mogelijk  is  moet  de  mensch 
Jezus  Christus  navolgen,  en  dat  doet  de  mensch  door 
alle  armoe,  ellende,  smaad  en  tegenslag  geduldig  te  ver- 
dragen, en  niet  alleen  geduldig  maar  zelfs  gewillig  en 
begeerlijk,  vroolijk  zelfs,  onbewogen  blijvend  door  alle 
dingen,  noch  lief  noch  leed  ondervindende,  wat  het  ook 
zi]  ;  zonder  dat  het  eene  meer  voor  hem  beteekent  dan 
het  andere.  De  mensch  moet  leeg  en  vrij  zijn  van  alle 
dingen.  Leeg  en  vrij  is  slechts  datgene  wat  zich  nergens 
aan  hecht  en  waaraan  zich  ook  niets  hecht,  en  de  mensch 
is  leeg  en  vrij  van  zichzelf,  wanneer  hij  het  zijne  niet 
zoekt  in  een  of  ander  ding.  In  zijn  eenvoudig  naakte 
wezen,  waarvan  de  mensch  uitgegaan  is  en  waartoe  hij 
ook  weer  terugkeert,  is  de  mensch  leeg  en  vrij  van  zich- 
zelf en  van  al  het  geschapene. 

De  eerste  stap  tot  deze  leegheid  en  vrijheid  is  dus  de 
onverstoorbaarheid,  want  de  mensch  is  onvolmaakt  voor 
zoover  hij  verstoorbaar  is.  Verstoorbaarheid  is  niet  alleen 
ongeduld,  maar  ook  afhankelijkheid  van  dat  wat  de  mensch 
aan  lief  en  leed  ontvangen  kan,  wat  aan  hem  kan  worden 
toegevoegd,  en  daarom  is  alleen  datgene  onverstoorbaar 
waar  niets  aan  toegevoegd  kan  worden,  en  wat  zelf 
ook  aan  niets  toegevoegd  worden  kan.  Een  mensch  is  dan 
slechts  onverstoorbaar,  wanneer  lief  en  leed  voor  hem 
gelijk  zijn,  hetgeen  het  geval  is  wanneer  de  mensch 
zonder  lief  of  leed  is  en  zonder  dat  eenig  voorval  of  om- 
standigheid invloed  op  hem  kan  hebben.  Zoo  lang  het 
uiterlijke  en  het  natuurlijke  leven  voor  den  mensch  nog 
beteekenis  heeft,  zoolang  is  de  mensch  nog  niet  in  zijn 
hoogste  bewustzijn  getreden ;  zoodra  de  mensch  zich 
daarin  bevindt,  bestaat  hij  niet  meer  in  zijn  menschelijke 
natuur,  maar  is  hij  een  vergoddelijkte  mensch. 

Door  de  genade  is  het  mogelijk  dat  wij  die  leege  rein- 
heid verkrijgen,  welke  Christus  door  zijn  natuur  bezat. 
Hiervoor  is  het  noodig  dat  wij  sterven  in  alles  wat  schep- 
ping is.  Eerst  moeten  wij  sterven  in  alle  natuurlijke 
dingen,  en  daarna  vangt  het  werk  van  den  louteren  geest 
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aan,  doch  op  dat  oogenblik  kan  de  mensch  ook  nog  vallen, 
zooals  het  met  Lucifer  gegaan  is,  die  een  loutere  geest 
was  en  toch  viel.  Daarom  moeten  wij  ook  in  den  geest 
sterven,  opdat  onze  geest  slechts  bewust  blijve  in  den 
geest  der  waarheid.  Hier  beginnen  wij  te  leven  in  het 
leven  van  Jezus  Christus  en  volgen  wij  zijne  voor- 
beelden en  voorschriften  tot  het  allerhoogste.  Dan  sterven 
wij  in  Jezus  Christus  in  de  waarheid,  welke  Hij  zelf  is, 
en  zooals  Hij  zelf  in  zijn  menschheid  gestorven  is,  en 
moeten  wij  dan  ook  opstaan  zooals  Hij  opgestaan  is, 
en  leven  in  het  leven  des  levens,  waar  wij  in  den  Zoon 
tot  den  Vader  komen.  Daar  sterft  de  mensch  den  laatsten 
dood  en  wordt  zelf  verheven  in  het  licht  des  goddelijken 
lichts.  Daar  leert  de  mensch  zichzelf  kennen  en  ziet  hij 
al  het  goede,  dat  God  hem  gaf  in  zijn  erkenning.  Ge- 
dachte, woorden,  wil  en  werk  staan  voor  hem  open  in 
de  weerkaatsing  van  het  goddelijke  licht,  dat  hij  daar 
van  den  Vader  ontvangt.  Hier  in  het  goddelijke  licht 
veroordeelt  de  ziel  zichzelve  en  vindt  zich  de  slechtste 
aller  schepselen,    slechter   dan   Lucifer. 

De  wijsgeeren  zeggen  dat  de  ziel  van  Christus  en  de 
ziel  van  Lucifer  uit  een  licht  geschapen  werden.  De  ziel 
van  Christus  was  de  allerwijste  ziel,  zij  keerde  in  het 
geschapene  tot  den  Schepper,  daarom  bekleedde  de 
Vader  haar  met  een  goddelijk  kleed  en  met  de  eigenschap- 
pen zijner  natuur.  Lucifer  echter  keerde  zich  tot  de  ver- 
gankelijke dingen,  daarom  viel  hij  en  zal  ook  eeuwig 
vallen.  Daarom  ook  vallen  zij  allen  die  zich  van  het 
eeuwige    afkeeren    tot    het   vergankelijke. 

Tot  die  hooge  kennis  is  de  ziel  nu  gekomen  door  de 
navolging  van  Christus  en,  eenmaal  daar  gekomen,  wil 
de  ziel  er  ook  eeuwig  blijven  en  sterft  zij  haar  eigen  dood, 
zichzelf  vernietigend,  daar  hierdoor  de  mogelijkheid  op- 
houdt dat  ze  weer  tot  het  geschapene  terug  kan  keeren. 

Het  begin  van  dezen  volmaakten  toestand  blijft  echter 
altijd  de  uiterlijke  navolging  van  Jezus  Christus  als  ons 
voorbeeld  ;  meer  ons  voorbeeld  van  wil  dan  voorbeeld 
van   daad,    daar   wij    onvolmaakte   menschen   toch    niet 
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in  staat  zijn  de  daden  te  volbrengen  welke  Hij  verricht  ; 
doch  wij  moeten  in  ons  een  zoo  getrouw  beeld  van  Hem 
gemaakt  hebben,  dat  het  is  alsof  wij  een  afglans  van 
Hem  bezitten,  welke  Hem  zoo  nabij  komt  als  slechts 
mogelijk  is,  en  dat  niet  alleen  Hem  zelf  maar  ook  al  zijn 
daden.  De  mensch  moet  dan  al  zijn  daden  uit  zijn  bin- 
nenste wezen  werken,  en  zijn  gemoed  daaraan  te  allen 
tijde  wennen,  totdat  hij  zich  in  al  zijn  doen  aan  Jezus 
Christus    spiegelen    kan. 

Wanneer  de  mensch  het  zoo  ver  gebracht  heeft,  is 
het  mogelijk  dat  Jezus  Christus  zich  met  zijn  ziel  ver- 
eenigt.  Jezus  Christus  heeft  sommige  eigenschappen 
volmaakt  in  zich,  en  door  't  erkennen  en  waardeeren 
dezer  eigenschappen  kan  de  mensch  met  Hem  vereenigd 
worden.  Hiertoe  is  het  noodig  dat  de  mensch  de  eigen- 
schappen ontwikkelt,  die  het  hem  mogelijk  maken  die 
van  Jezus  Christus  te  erkennen  en  welke  zijn  :  schoonheid, 
edelheid,  rijkdom,  wijsheid,  kracht,  goedheid,  onsterfelijk- 
heid. Tegenover  de  schoonheid  van  Christus  moet  de  ziel 
reinheid  stellen  in  gedachten,  woorden  en  werken.  Wan- 
neer de  mensch  louter  is  in  zijn  eigen  klaarheid,  zoo 
wordt  hij  verlicht  door  de  klaarheid  van  Jezus  Christus. 
Om  's  Heeren  edelheid  te  ontvangen  moet  de  ziel  eer- 
waardigheid bezitten,  zoodat  zij  zich  verheven  voelt 
boven  alles  wat  minder  is  dan  God  en  zij  Gods  eer  zoekt 
in   alle  werken. 

De  rijkdom  des  Heeren  is  dat  hemel  en  aarde  Hem 
toebehooren  en  daarom  is  Hij  de  gever  van  al  wat  daar 
geschiedt.  Het  grootste  misdrijf  van  een  mensch  is  dan 
ook  dat  hij  geen  vertrouwen  m  Hem  heeft  en  hij  zich  on- 
gerust maakt  dat  hem  niet  alles  zal  gegeven  worden  wat 
hij  noodig  heeft.  De  eigenschap,  die  men  dan  tegenover 
Christus'  rijkdom  moet  stellen,  is  dat  vertrouwen  dat  Hij 
altijd    meer   geven    zal  dan  de  mensch  kan  ontvangen. 

De  wijsheid  des  Heeren  is  zoo  helder  en  klaar  dat  zij 
de  harten  aller  menschen  kan  doorstralen  en  verlichten, 
de  mensch  moet  slechts  op  zijn  hoede  zijn  en  zich  altijd 
bereid  houden  deze  wijsheid  te  ontvangen. 


CHRISTUS  39 

Des  Heeren  kracht  is  grooter  dan  die  van  eenig  mensch 
en  daarom  moet  de  mensch  altijd  zonder  angst  zijn,  want 
alles  wat  de  mensch  niet  vermag  te  doen,  dat  volbrengt 
de  Heer  zonder  eenig  bezwaar. 

Jezus  Christus  bezit  de  volmaakte  goedheid  ;  om  deze 
te  erkennen  moet  de  mensch  zachtmoedig  en  geduldig  zijn. 

De  Heer  is  onsterfelijk,  en  die  onsterfelijkheid  moet 
ook  de  mensch  erkennen.  Alle  dingen  worden  pijnlijk 
door  den  angst  voor  den  dood  ;  wanneer  de  mensch 
echter  afstand  weet  te  doen  van  al  het  vergankelijke, 
dan  erkent  hij  ook  de  onsterfelijkheid. 

Zoo  zijn  dus  de  werken  van  Jezus  Christus  en  die  der 
menschen  in  alles  verschillend.  Hij  is  in  alles  ons  voorbeeld, 
onbereikbaar  hoog  boven  ons  in  alles,  ook  in  Zijn  men- 
schelijk  doen,  en  de  belooning  voor  onze  werken  is  dan 
ook  heel  verschillend  van  die  welke  Hij  ontvangt.  Door 
onze  goede  werken  is  het  mogelijk  dat  wij  ten  slotte 
het  aanschouwen  Gods  bereiken  ;  maar  Jezus  Christus 
heeft  deze  aanschouwing  eeuwig.  Een  andere  belooning  van 
onze  goede  werken  is  dat  ons  lichaam  verheerlijkt  wordt 
met  de  ziel,  nadat  de  jongste  dag  zal  zijn  aangebroken. 
Maar  Jezus  Christus  ontvangt  die  verheerlijking  door  zijn 
heilig  leven  en  zij  vindt  dadelijk  bij  Zijn  opstanding  plaats. 

Christus  keert  zich  niet  van  ons  af,  noch  van  ons 
denken  noch  van  ons  lichaam,  zelfs  niet  met  Zijn  aller- 
hoogste bewustzijn,  en  zooals  het  zaad  in  de  zwarte 
aarde  vruchten  voortbrengt,  zoo  brengt  dit  invoeren 
van  Christus  in  ons  lof  en  eer  aan  den  Vader  en  aan  de 
Godheid  ;  alles  wat  Hij  geleden  heeft  rekent  Hij  ook 
den  Vader  tot  eer.  Zijn  voorbeeld  moet  ook  in  ons  vallen 
als  een  zaadkorrel  in  de  aarde,  en  de  groei  van  dit  zaad 
zal  afhangen  van  de  vruchtbaarheid  der  aarde,  welke 
in  den  mensch  bestaat  uit  geestelijken  honger.  De  vrucht, 
die  dat  zaad  in  den  mensch  voortbrengt,  is  het  volgen 
van  Christus'  voorbeeld  :  lijden  zonder  morren,  zijn 
eigen  lijden  met  dat  van  Jezus  Christus  vergelijkend. 
De  vrucht  is  het  geduldig  verdragen  van  alles  Wat  God 
ons   oplegt,   zich   geheel   aan   Hem   overgevend. 
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De  openbaring  Gods  verrichtte  Hij,  zooals  wij  reeds 
zagen,  door  het  voortbrengen  van  Zijnen  Zoon.  Dit  ge- 
schiedde in  de  volheid  des  tijds.  De  volheid  des  tijds  is 
het  einde  van  een  tijd,  zooals  de  avond  het  einde  van  den 
dag  is.  Het  einde  van  allen  tijd  is  de  eeuwigheid,  daar  is 
voor  noch  na  en  daar  is  alles  tegenwoordig  en  nieuw. 

De  geboorte  van  den  Zoon  kan  slechts  plaats  hebben 
daar  waar  alle  tijd  verdwenen  is,  want  tijd  en  schepselen 
verhinderen  deze  geboorte.  De  Zoon  kan  dus  slechts  in 
de  ziel  geboren  worden,  want  deze  wordt  door  den  tijd 
niet  aangeraakt ;  evenmin  als  het  mogelijk  is  dat  de 
tijd  God  zou  benaderen,  want  ware  dat  mogelijk,  zoo 
ware   God   niet   God. 

Volheid  des  tijds  is  alles  wat  gebeurd  is  en  alles  wat 
gebeuren  zal  tot  het  eind  der  schepping,  en  dat  alles 
geschiedt  in  eene  eeuwige  tegenwoordigheid.  In  deze 
eeuwige  tegenwoordigheid  ziet  de  ziel  al  de  dingen  in 
God.  Alle  begrenzingen  der  geschapenheid  nemen  hier 
een  einde.  De  minste  kracht  van  mijn  ziel  is  wijder  dan 
het  uitspansel,  en  in  het  denken,  hetwelk  wijdheid  der 
wijdheid  is,  ben  ik  even  dicht  bij  de  verst  verwijderde 
stad  als  bij  die  in  welke  ik  woon.  Dit  is  het  zuivere  wezen 
der  dingen,  hier  bestaan  ze  zonder  omstandigheden  of 
eigenschappen,   welke  hun  van  buiten  zijn  toegevoegd. 
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Dat  wat  was  en  komen  zal  wordt  hier  weerkaatst  in 
Gods  eerste  beeld.  De  dingen,  die  zich  in  deze  wijze 
van  bestaan  bevinden,  worden  niet  oud,  want  de  tijd 
heeft  geen  vat  op  ze.  Zij  bestaan  in  een  eeuwig  zalig 
leven,  waarin  geen  gebreken  bestaan.  Hier  is  slechts 
het  eeuwig  nieuwe  en  alles  wat  in  schepping  bestaat 
wordt  oud  en  vervalt.  Daarom  zei  Salomo  dat  er  niets 
nieuws  onder  de  zon  bestaat,  want  het  bestaan  in  den 
tijd  heeft  twee  dingen  ten  gevolge  :  oud  worden  en 
vergaan.  Alle  schepselen  bestaan  zoowel  in  den  tijd 
als  in  de  eeuwige  tegenwoordigheid  in  God,  maar  er 
bestaat  meer  verschil  tusschen  deze  twee  wijzen  van 
zijn  dan  tusschen  Zon  en  Maan. 

In  deze  eeuwige  tegenwoordigheid,  waarin  gisteren 
even  ver  van  heden  verwijderd  is  als  datgene  wat  7000 
dagen  of  10.000  jaar  geleden  is,  wordt  de  Zoon  geboren. 
Daar  verricht  God  de  schepping.  Dit  kan  ook  niet  op 
een  oogenblik  geschieden,  want  oogenblikken  zijn  daar 
niet.  God  schept  daar  dus  eeuwig,  zooals  de  tegenwoor- 
digheid er  ook  eeuwig  is.  Deze  eejwige  uitvloeiing  is 
Gods  openbaring  in  een  zuiver  erkennen  van  Zichzelf 
en  deze  uitvloeiing  is  de  Zoon  en  werd  nooit  met  de 
schepselen  vermengd.  In  de  schepping  toont  God  Zich 
niet  door  eeuwige  uitvloeiing.  God  geeft  daar  de  dingen 
in  de  stof,  terwijl  zij  in  Zijn  wezen  zonder  stof  of  grenzen 
bestaan. 

In  God  alleen  zijn  de  dingen  wezenlijk,  alles  wat  hier 
dood  is  is  in  Hem  levend,  alles  wat  hier  tastbaar  is  is 
geest  in  God.  God  moet  zich  in  ons  weerspiegelen  als  in 
een  helder  kalm  water,  doch  daartoe  moeten  ook  wij 
helder  en  kalm  zijn  en  onbewogen.  Ook  in  onrust 
moeten  wij  Hem  in  ons  kunnen  vinden,  zoodat,  wanneer 
de  tijd  ons  langzaam  schijnt,  men  zich  tot  God  kan  keeren, 
bij   wien  geen  langzaam   of  vlug  bestaat. 

Slechts  de  Heilige  Geest  en  zijn  schijn  is  een  eeuwige 
wijze  van  bestaan,  alle  andere  zijn  slechts  tijdelijk. 
Indien  mijn  aangezicht  eeuwig  was  en  ik  het  dan  ook 
voor  een   spiegel   hield,   zoo   zou   er   een   tijdelijk   beeld 
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van  ontstaan  en  toch  zou  mijn  aangezicht  eeuwig  blijven. 
Zoo  wordt  ook  de  eeuwig  bestaande  Heilige  Geest  tijde- 
lijk ontvangen  in  ons.  Maar  datgene  wat  in  ons  men- 
schen  tijdelijk  is  blijft  eeuwig  in  Hem  en  wij  ontvangen 
Hem  ook  eeuwig  in  ons  erkennen,  maar  wanneer  deze  gave 
in  uiterlijk  werk  wordt  gemanifesteerd,  zoo  wordt  het 
een  tijdelijke  gift,  terwijl  het  feit,  dat  de  ziel  in  God 
leeft  en  met  Hem  onbewegelijk  samenblijft,  de  eeuwige 
gave  is. 

Alle  dingen  hebben  dus  twee  wijzen  van  bestaan, 
1°.  zooals  ze  eeuwig  in  hun  wezen  in  God  bestaan, 
en  2°.  zooals  ze  tijdelijk  bestaan  en  waarneembaar  zijn. 
De  bemiddelaar  tusschen  deze  beide  wijzen  van  zijn  is 
de  ziel,  welke  in  het  eeuwige  leven  der  dingen  is. 

Datgene,  wat  God  aan  den  Heiligen  Geest  in  wezen  en 
werk  mededeelt,  bestaat  in  eeuwigheid  en  is  een  eeuwige 
gave.  Wanneer  het  echter  in  de  gedachte  is  uitgedrukt, 
zoo  is  het  een  tijdelijke  gift.  De  ziel  staat  hier  tusschen 
in,  in  hare  hoogste  krachten  spreekt  alleen  God,  hare 
lagere  krachten  echter  spreken  in  de  schepselen.  Waar 
God  in  de  ziel  spreekt,  daar  spreekt  Hij  in  wijsheid, 
dat  is  een  eeuwige  gift,  maar  waar  de  schepselen  spreken, 
daar  spreken  zij  met  kennis,  welke  een  tijdelijke  gift  is. 

Wat  in  ons  tijdelijk  is,  is  in  God  eeuwig  ;  volg  ik  God, 
zoo  wordt  mijn  tijdelijke  gift  een  eeuwige.  Wij  moeten 
daarbij  wel  bedenken,  dat  datgene  wat  wij  van  Hem 
ontvangen  altijd  klein  is  in  verhouding  tot  datgene  wat 
Hij  is. 

Voor  God  bestaat  er  slechts  een  eeuwige  tegenwoor- 
digheid, waar  gisteren  en  vandaag  en  7000  jaar  ge- 
leden alle  tegelijk  zijn.  In  de  ziel  bestaat  ook  dat  licht, 
in  hetwelk  alle  dingen  zijn,  waar  alle  dagen  en  nachten 
één  vormen  in  den  eeuwigen  dag  Gods.  De  ziel  bevindt 
zich  daar  in  een  eeuwig  bestaan,  in  een  wezenlijk  onver- 
broken  tegenwoordigheid.  Daar  openbaart  zich  de  Vader 
en  wordt  de  ziel  ook  in  God  geboren,  en  zoo  dikwijls 
deze  geboorte  geschiedt,  zoo  dikwijls  wordt  ook  de 
Zoon  door  de  ziel  voortgebracht. 
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Wanneer  de  ziel  zich  hier  bevindt,  dan  erkent  zij  elk 
ding  boven  tijd  en  plaats,  geen  ding  is  ver  noch  nabij,  en 
elk  ding  is  hier  even   edel. 

Ook  AuGUSTiNUS  zegt  dat  de  ziel  geschapen  is  tus- 
schen  tijd  en  eeuwigheid,  hare  lagere  krachten  richten 
zich  op  de  tijdelijke  dingen,  terwijl  de  hoogere  krachten 
naar  het  eeuwige  zijn  gekeerd.  De  ziel  is  dus  de  bemid- 
delaarster tusschen  tijd  en  eeuwigheid,  en  hoe  edeler 
de  schepselen  zijn,  hoe  nader  zij  tot  God  staan  en  hoe 
minder  zij  met  het  tijdelijke  te  maken  hebben.  Alle 
schepselen  echter  bevinden  zich  nog  in  het  tijdelijke. 
De  engelen,  die  zelfs  reeds  boven  tijd  of  onbestendigheid 
verheven  zijn,  werken  echter  in  den  tijd,  dus  beneden 
zich.  God  echter  is  ook  in  zijn  werken  boven  tijd  en  on- 
bestendigheid, en  voor  zoover  als  de  mensch  boven  tijd 
en  onbestendigheid  verheven  is,  zoover  is  hij  God  in 
Zijn  wezen  gelijk.  Alle  schepselen  hebben  hoedanigheden, 
welke  hun  van  buitenaf  zijn  toegevoegd,  doch  die  moet 
hij    overwinnen,   daar  deze  zich  niet  in   God  bevinden. 

Een  iegelijk,  die  erkent,  verricht  dat  erkennen  in  een 
oogenblik  dat  in  den  tijd  is,  want  wat  de  mensch  denkt, 
dat  denkt  hij  in  den  tijd,  dus  is  zijn  denken  tijdelijk.  De 
mensch  erkent  met  zijn  verstand  slechts  in  den  tijd,  en 
dat  is  de  laagste  wijze  van  erkennen.  Indien  de  mensch 
zijn  erkennen  buiten  den  tijd  kon  plaatsen,  zoo  was 
hij  eeuwig  en  bezat  hij  allen  tijd.  Het  zijn  of  het  wezen 
van  eenig  ding  is  niet  het  zijn  of  wezen  van  alle  dingen, 
want  het  is  tot  een  bestemd  voorwerp  begrensd.  Indien 
men  nu  datgene  wat  tijdelijk  is  van  het  zijn  of  wezen 
afscheidt,  zoo  is  het  zijn  zonder  begrenzing,  en  dan  is  het 
noch    het    een    noch  het  ander,  maar  alles  en  elk  ding. 

De  tijd  moet  echter  eeuwig  hare  eigenschappen  be- 
houden, want  ware  lichaam  en  ziel  in  eeuwigheid  gezet, 
zoo  ware  de  onbestendigheid  verloren,  welke  de  eigen- 
schap des  tijds  is.  Hoe  bestendiger  men  dus  is,  hoe  meer 
men  zich  in  de  eeuwigheid  bevindt.  Paulus  veroordeelde 
de  onbestendigheid  van  den  tijd  en  hij  gebood  den  tijd 
op  te  lossen.   Dit  is  echter  in  werken  niet  mogelijk.  Hoe 
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men  ook  de  deugd  beoefent  en  hoe  men  ook  boete  doet, 
het  blijft  alles  tijdelijk  werk  en  tijd  wordt  nimmer  in 
den  tijd  opgelost  maar  in  de  eeuwigheid.  De  verlossing 
van  het  tijdelijke  geschiedt  dan  ook  in  den  geest  boven 
den  tijd. 

De  waarde  van  het  werk  is  zijn  geestelijke  waarde, 
in  welke  het  werk  boven  den  tijd  in  de  eeuwige  tegen- 
woordigheid bestaat,  daarom  kan  een  klein  gemakkelijk 
werk  soms  meer  waarde  hebben  dan  een  groote  moei- 
lijke arbeid.  Dit  hangt  af  van  den  goeden  wil  waarmee 
het  werk  werd  verricht  en  niet  van  den  uitslag  die 
bereikt  werd  ;  want  dit  laatste  is  slechts  een  ver- 
gankelijk goed,  terwijl  de  goede  wil  door  de  hooge  krach- 
ten der  ziel  boven  den  tijd  in  de  eeuwigheid  komt. 

II 

HET  GESCHAPENE  BESTAAT  IN  GOD 

In  zijn  eeuwig  oerbeeld,  dat  Hij  zelf  is,  zag  God  zich- 
zelf en  daarin  tegelijk  alle  dingen.  Hij  zag  dit  beeld  met 
welbehagen,  doch  zijn  welbehagen  gold  niet  alle  dingen 
welke  Hij  in  potentieelen  toestand  in  zichzelf  gewaar 
werd,  maar  het  was  een  welbehagen,  dat  God  aan  zich- 
zelven  ondervond,  daar  God  aan  zichzelven  eenvoudig 
is  en  er  buiten  Hem  niets  bestaat.  God  besluit  in  zich 
het  heelal  der  schepselen  zonder  afmeting  en  onbegrij- 
pelijk. Op  zichzelf  bestaande  hebben  de  schepselen 
afmeting,  doch  in  God  bestaan  zij,  door  Zijn  liefde  en 
onbevatbaarheid,  zonder  eenige  afmeting.  Daar  echter 
de  schepselen  zelve  bevatbaar  zijn  en  door  afmetingen 
begrensd,  zoo  worden  ook  hunne  werken  in  tijd  en 
ruimte  verricht.  Al  hetgene  wat  het  schepsel  ontvangen 
kan,  ontvangt  hij  ook  op  begrensde  wijze.  Voor  de 
schepping  bestond  het  heelal  in  een  ongeschapene  wezen- 
lijkheid in  den  Vader  in  een  onverbroken  eenvoud, 
zonder  eenig  beeld.  Maar  in  de  schepping  was  de  open- 
baring dadelijk  in  vele  vormen,  welke  echter  één  waren 


HET  GESCHAPENE  BESTAAT  IN  GOD  45 

in  hun  wezen.  De  vorm  is  de  openbaring  van  het  wezen, 
waardoor  het  wezen  tot  bestaan  komt,  evenals  ook  de 
materie  vorm  noodig  heeft  om  geopenbaard  te  worden. 

God  zegt  „Ik  ben  het  licht  der  wereld",  en  met  dat 
woord  ben  (sum)  zegt  Hij  dat  Hij  het  wezen  der  dingen 
is.  Alle  schepselen  kunnen  van  zichzelf  spreken  als  een 
ikheid,  want  in  de  openbaring  zijn  zij  allen  afgescheiden 
ikheden,  maar  niemand  kan  zeggen  ik  ben  en  daarmee 
van  meer  dan  van  zijn  eigen  persoon  spreken. 

Gods  ,,sum"  is  als  het  alles-omvattende, waarin  de  dingen 
in  hun  volmaaktheid  bestaan,  en  dat  is  het  geschapene 
ontzegd,  want  zij  bestaan  nimmer  in  de  volmaaktheid. 
De  eigenschappen,  welke  alle  dingen  volmaakt  doen  zijn, 
bestaan  slechts  in  God.  Maar  Gods  liefde  tot  de  mensch- 
heid  maakt  het  Hem  onmogelijk  ons  niet  iets  van  deze 
volmaaktheid   mee   te   deelen. 

Alle  dingen  bestaan  dus  in  een  eenvoudig  wezen  in 
God,  en  in  Hem  is  niets  edeler  dan  het  andere,  want 
alle  dingen  zijn  daar  gelijk,  maar  wanneer  wij  de  dingen 
met  ons  verstand  bevatten,  dan  schijnt  ons  dat  een  ding 
beter  en  hooger  is  dan  het  andere.  Dit  is  slechts  dan 
mogelijk,  wanneer  de  dingen  in  gemanifesteerden  vorm 
niet  slechts  in  maar  ook  onder  God  bestaan.  Deze  dingen 
bestaan  dan  wel  op  zichzelf,  maar  bezitten  de  mogelijk- 
heid altijd  in  Hem  in  te  gaan.  In  hun  bestaan  in  God 
hebben  de  dingen  noch  begin  noch  einde  noch  eigenschap, 
want  in  God  zijn  de  dingen  in  een  naakte  louterheid, 
en  wil  het  geopenbaarde  dan  in  God  teruggaan,  zoo 
moet  het  alles  afleggen  wat  God  vreemd  is,  dat  is  al 
datgene  wat  het  schepsel  niet  zelf  is.  Indien  ik  b.v. 
kennis  bezit,  zoo  kan  men  toch  niet  zeggen  dat  ik  die 
kennis  ben,  want  ik  kan  ze  zoowel  verkrijgen  als  ver- 
liezen, dat  kan  ik  dan  niet  in  God  meenemen,  want 
datgene  wat  in  God  is,  dat  kan  Hem  niet  ontvallen, 
het  bevindt  zich  in  de  goddelijke  natuur,  en  datgene 
wat  zich  eenmaal  daar  bevindt  is  er  eeuwig,  en  alleen 
datgene,   wat  in   God  bestaat,   bestaat  werkelijk. 

God  is  de  aanvang,  het  midden  en  einde  aller  dingen, 
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alle  dingen  zijn  eeuwig  in  God  geweest  en  zullen  weer 
in  God  terugkeeren.  De  dingen  bestaan  niet  op  zichzelf  : 
God  is  elk  ding.  Hij  heeft  de  krachten  aller  dingen 
edeler  in  Zich  dan  Hij  ze  eenig  schepsel  zou  kunnen 
geven,  doch  het  bestaan  gaf  God  aan  alle  dingen  voor 
de  ziel  en  daarom  sterft  de  ziel  in  alle  vormen  behalve 
in  God,  die  de  materie  der  ziel  is. 

God  heeft  door  Zichzelf  lief  en  werkt  door  Zichzelf, 
en  doet  dat  door  de  openbaring  van  den  Zoon.  Deze  ge- 
boorte geschiedt  eeuwig  en  zonder  ophouden ;  en  zoo  is 
de  schepping  ook  eeuwig  ononderbroken.  Bijgevolg  is 
de  schepping  een  eeuwig  worden.  God  schept  dus 
zonder  ophouden,  boven  het  bestaan  van  tijd,  waar 
toekomst  en  verleden  vreemd  zijn,  waar  God  alles  voor 
zichzelf  verricht,  zelf  liefheeft  en  zelf  werkt  zonder  het 
ooit  moede   te  worden. 

De  aanvang  der  schepping  bestaat  in  beelden.  Deze 
beelden  zijn  het  begin  van  de  erkenning  der  schepselen, 
zij  zijn  een  weerschijn  van  het  wezen  der  schepselen,  en 
wanneer  God  dezen  weerschijn  erkent,  vormt  hij  op 
dat  oogenblik  de  oerbeelden  der  schepselen,  zoodat 
Gods  erkennen  ook  tegelijk  werken  en  voortbrengen  is. 

In  de  bron  van  hun  substantie  bestaan  alle  schepselen 
verzameld  en  vereenigd  in  hunne  volkomenheid,  die  zich 
na  de  openbaring  verstrooid  in  ze  bevindt.  Wanneer 
een  volmaakt  schepsel  bestond,  zou  God  niet  anders  dan 
dat  eene  schepsel  hebben  kunnen  vormen,  daar  deze  het 
bestaan  van  alle  schepselen  in  zich  zou  besloten  houden. 
De  zaligheid  der  schepselen  bevindt  zich  daarin  dat  zij 
in  hun  gemeenschappelijk  wezen  rusten.  Het  wezen  der 
dingen  is  datgene  wat  het  goede,  het  volmaakte  in  ze 
vormt,  en  de  absolute  volmaaktheid  is  de  oorsprong 
van  die  volmaaktheid,  welke  het  wezen  der  dingen  is. 
Het  goddelijk  wezen  houdt  de  edelheid  en  het  wezen 
aller  schepselen  in  zich  besloten,  en  de  schepping  is 
dus  een  terugkaatsing  van  het  goddelijk  wezen,  welke 
.dus  het  wezen  aller  schepselen  eeuwig  in  zich  droeg  als 
een  goddelijk  leven. 
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In  God  bevonden  zich  de  oer-(voor)beelden  aller  schep- 
selen, maar  hier  zijn  beeld,  vorm  en  gestalte  nog  één, 
op  dezelfde  wijze  als  ik  naar  de  gestalte  van  het  beeld, 
dat  ik  in  mij  heb,  een  roos  zou  kunnen  afbeelden  in 
een  stofïelijken  vorm,  of  wel  zooals  ik  het  innerlijk  beeld 
van  een  voorwerp  het  uiterlijk  beeld  eenvoudig  erken,  ook 
al  wilde  ik  het  nooit  in  de  materie  weergeven. 

De  geheele  natuur  en  zijn  wijze  van  voortbrengen  be- 
rusten op  het  stelsel  der  voorbeelden,  hetgeen  is  brengt 
zijns  gelijke  voort,  plant,  dier  en  mensch  zijn  producten 
van  hunne  evenbeelden,  welke  hen  voorafgingen.  Deze 
voortbrengende  kracht,  die  maakt  dat  de  gestalten  zich 
herhalen,  bevindt  zich  ook  in  de  beelden,  welke  in  den 
Vader  zijn,  die  deze  beelden  in  de  stof  doet  mani- 
festeeren. Hij  werkt  als  een  architect,  die  het  beeld  van 
het  huis  dat  hij  gaat  bouwen  in  zich  heeft  en  die  het 
bouwwerk  zooveel  mogelijk  aan  dat  beeld  gelijk  maakt. 
Sedert  God  de  schepping  aanving,  heeft  Hij  alle  schepselen 
gemaakt  met  werkend  verstaan,  hetwelk  zijn  oorsprong 
heeft  in  het  goddelijk  wezen.  Daarom  bevat  dit  ver- 
staan den  eeuwig  voorafgaanden  vorm  of  beeld,  waarnaar 
God  de  schepselen  vormt. 

De  bestemming  van  alle  werk  is  de  volmaking  van 
dat  werk,  en  daarom  zijn  alle  schepselen  tot  God  gericht. 
Hiertoe  echter  is  het  weer  noodzakelijk  dat  deze  gesteld- 
heid der  dingen  zich  eeuwig  in  God  bevindt,  welke 
het  eerst-bestaande  is,  en  moet  Hij  dus  niet  slechts  een 
algemeen  beeld  van  de  schepping  in  zich  besluiten,  maar 
van  elk  kleinste  onderdeel  van  de  openbaring  moet  zich 
een  beeld  in  God  bevinden,  zooals  ook  de  architect  elk 
onderdeel  van  zijn  bouwplan  vooraf  bedacht  moet 
hebben.  Voor  elke  variëteit  der  natuur  moet  eerst  een 
beeld  in  God  bestaan. 

Al  deze  verschillende  beelden  zijn  in  de  eenvoudigheid 
Gods,  waarin  alle  wezenlijke  dingen  één  zijn.  God  erkent 
zijn  wezen  voor  zoover  het  in  Hemzelf  erkenbaar  is  en 
voor  zoover  de  geschapen  dingen  dat  wezen  weerkaat- 
sten.  God  ziet  het  beeld  als  een  weerkaatsing  van  zijn 
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eigen  wezen,  en  naar  deze  weerkaatsing  vormt  zich  de 
tastbare  manifestatie.  De  gelijkenis,  welke  tusschen 
het  schepsel  en  Gods  wezen  bestaat,  is  dus  afbeelding 
van  het  voorbeeld  dat  Gods  wezen  is  voor  zoover  het 
in  de  weerkaatsing  bestaat,  in  welke  zich  het  wezen 
aller  schepselen  weerkaatst.  Daarom  zijn  er  dus  vele 
beelden  maar  slechts  één  wezen,  zooals  ook  vele  dingen 
zich  in  een  spiegel  kunnen  weerkaatsen.  Hoewel  de  beelden 
zich  in  Gods  wezen  bevonden,  moeten  wij  ze  niet  als  zijn 
innerlijke  kracht  zelf  beschouwen,  want  waren  zij  dat, 
zoo  kon  God  slechts  een  beeld  hebben,  zooals  Hij  ook 
een  innerlijke  kracht  heeft. 

Het  werken  van  alle  dingen  is  besloten  in  hun  wezen, 
het  vuur  brandt  slechts  zoolang  er  hout  is,  God  daaren- 
tegen is  in  zijn  werken  niet  door  het  wezen  van  de  schep- 
selen beperkt,  want  Hij  werkt  niet  aan  de  zijde  van  het 
wezen,  dat  zich  in  schepping  uitdrukt,  maar  aan  de 
onbegrensde  zijde.  Voordat  het  wezen  der  dingen  be- 
stond, was  God  reeds  werkende  en  Hij  is  schepper, 
omdat  voor  Zijn  werken  ook  het  wezen  der  schepselen  niet 
bestond.  Er  bestaan  twee  vormen  van  wezen  :  ten  eerste 
die  waar  het  wezen  in  de  grootst  mogelijke  mate  ver- 
zameld is,  dat  is  de  substantie ;  ten  tweede  daar  waar 
slechts  zoo  weinig  mogelijk  wezen  tegenwoordig  is,  deze 
vorm  is  het  betrekkelijke  bestaan.  In  God  staan  beide 
echter  geheel  gelijk,  daar  zij  in  Hem  een  gelijk  oerbeeld 
bezitten.  God  staat  echter  boven  het  wezen,  zooals  het  in 
het  geschapene  bestaat,  want  het  wezen  van  het  ge- 
schapene bestaat  in  God  in  een  veredelden  vorm. 'Voor 
zoover  een  schepsel  wezen  heeft,  zoover  bestaat  het  ook 
in  God,  God  erkent  alle  wezen,  maar  Hij  erkent  niets 
anders  dan  het  wezen.  Alle  schepselen  bezitten  samen 
een  wezen,  en  dat  is  hoewel  in  een  lageren  vorm  toch 
hetzelfde  wezen,  hetwelk  in  God  bestaat,  zoodat  God  in 
zijn  liefde  tot  de  schepselen  altijd  zichzelf  liefheeft.  De 
schepselen  kunnen  elkaar  wel  het  leven  geven,  doch  het 
wezen  kan  slechts  van  God  komen.  Ons  geheele  leven 
moest  slechts  wezen  zijn.  Hoe  onvolmaakt  ook  de  vorm 
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des  levens  moge  zijn,  zoo  is  het  in  het  aspect  des  wezens 
toch  edeler  dan  de  volkomenste  vorm  van  leven  zonder 
het  wezen,  want  in  het  wezen  openbaart  zich  het  godde- 
lijke bestaan,  dat  altijd  edeler  is  dan  het  volmaaktste 
bestaan  der  schepselen.  Wanneer  de  mensch  in  God  sterft, 
zoo  bevindt  hij  zich  in  een  wezen  dat  hooger  is  dan  het 
leven,  want  in  het  wezen  leeft  het  leven,  waarin  ons 
leven  een  wezen  wordt.  Men  erkent  de  dingen  eerst  in 
hun  waarachtigen  vorm,  wanneer  men  in  hun  oorzaak 
kent,  en  de  waarachtige  oorzaak  van  het  leven  is  het  wezen. 
De  openbaring  van  het  leven  in  den  tijd  is  gebrekkig, 
vergankelijk  en  sterfelijk,  maar  in  het  wezen  bestaat  het 
leven   in   volmaakten   eeuwigen   vorm. 

Het  booze  heeft  geen  wezen  in  God,  want  het  is  een 
gemis  van  wezen,  dat  het  booze  boos  doet  zijn.  Het 
wezen  van  alle  schepselen  heeft  zijn  beeld  in  God,  maar 
het  slechte  en  de  zonde  heeft  dat  niet.  Zooals  blind- 
heid op  zichzelf  niet  bestaat  maar  slechts  iets  negatiefs 
is  —  gemis  van  gezicht  —  zoo  erkent  God  ook  slechts 
het  booze  in  de  daar  aan  tegenoverstaande  deugd  ;  dus 
niet  in  het  beeld  van  het  booze,  maar  in  het  gemis 
van  het  beeld  der  deugd.  God  erkent  het  wezen  der 
deugd  ;  want  hij  heeft  in  de  terugkaatsing  van  zijn 
werken  het  verstaan  voor  de  natuurlijke  en  geestelijke 
edelheid  van  alle  schepselen,  en  hij  erkent  de  oerbeelden 
aller  deugdelijke  wezens  als  zelfstandige  wezenheden. 
Maar  er  bestaat  onderscheid  in  hunne  deugdzaamheid. 
Van  die  wezenheden,  welke  de  basis  van  een  geheele 
groep  of  soort  vormen,  sluit  God  slechts  een  beeld  in 
zich,  terwijl  de  eigenschappen,  die  zich  van  buiten  af 
bij  deze  bestendige  wezens  voegen,  door  God  op  bijzon- 
dere wijzen  in  zich  worden  besloten.  Daarom  begrijpt 
God  de  eigenschappen,  die  de  mensch  aan  zich  voegde 
—  zooals  bijvoorbeeld  deugden  en  wijsheid  der  ziel  — 
in  bijzondere,  hoewel  eeuwige  beelden,  waarin  de  deugd 
en  wijsheid  aller  zielen  weerkaatst  wordt. 

Het  beeld  is  God  meer  gelijk  dan  eenig  schepsel.  Men 
kan  niet  zeggen  dat  het  beeld  op  God  gelijkt,  want  het 
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is  een  eigenschap  Gods,  en  geeft  God  weer  in  de  natuur 
en  in  de  soorten.  In  God  is  het  beeld  volmaakt,  want 
alles  wat  aan  het  beeld  vreemd  is  blijft  in  God  er  buiten. 
Het  is  echter  niet  door  het  beeld  dat  de  dingen  erkend 
worden,  maar  door  de  openbaring  van  het  beeld  in  de 
soorten,  en  in  de  vormen,  welke  bestaan  door  de  beelden 
die  er  het  loutere  wezen  in  uitstralen. 

Het  beeld  is  de  eerste  manifestatie  der  innerlijke 
natuur  der  dingen,  en  brengt  al  hetgeen  wat  deze  natuur 
en  het  wezen  geven_  kunnen  met  zich  mee.  Deze  stroomen 
uit  in  het  beeld  en  blijven  toch  geheel  in  zichzelf.  De 
beelden  bevinden  zich  niet  in  den  Heiligen  Geest  maar 
in  den  Zoon,  die  de  openbaring  van  den  Vader  is,  en  in 
vele  opzichten  Zijn  beeld  genoemd  kan  worden,  terwijl 
de  Heilige  Geest,  zooals  wij  reeds  zagen,  een  liefde- 
uitstorting van  den  Vader  en  van  den  Zoon  is.  Er 
bestaat  geen  bemiddelaar  tusschen  het  beeld  en  de 
Goddelijke  natuur,  noch  wil  noch  erkenning  noch  weten 
noch  wijsheid  vormen  dezen  band,  want  het  goddelijke 
beeld  ontspringt  uit  de  vruchtbaarheid  zonder  bemid- 
deling. De  werking  der  wijsheid  is  het  beeld  zelve, 
zooals  de  Zoon  in  de  Drieëenheid  de  wijsheid  des  Vaders  is. 

Het  eenvoudige  goddelijke  beeld,  dat  in  de  ziel  gedrukt 
wordt,  is  zonder  bemiddeling  in  de  innerlijkste  natuur 
gevormd.  Het  allerinnerlijkste  en  edelste  dat  in  de  natuur 
is  wordt  zelve  in  het  beeld  der  ziel  voortgebracht.  Zooals 
reeds  gezegd  werd,  is  hier  geen  bemiddeling  maar  God 
bevindt  zich  hier  direct  in  het  beeld,  en  het  beeld  is  hier 
zonder  bemiddeling  in  God,  alleen  is  God  op  veel  edeler 
wijze  in  het  beeld  dan  het  beeld  in  God  is.  Hier  ontvangt 
het  beeld  niet  God  als  den  Schepper,  maar  in  zijn  aspect 
van  denkend  wezen,  en  het  edelste  der  goddelijke  natuur 
wordt  het  eigenlijkst  in  het  beeld  weergegeven.  Het  is 
een  natuurlijk  beeld  Gods,  dat  God  in  alle  zielen  op 
natuurlijke  wijze  heeft  uitgedrukt.  Men  kan  niet  zeggen 
dat  de  beelden  nog  edeler  en  verhevener  zijn  dan  dat 
wat  er  hier  van  gezegd  wordt,  anders  zou  men  beweren 
dat  het  beeld  God  zelf  is. 
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Het  beeld  bestaat  niet  op  zichzelf  of  door  zichzelf, 
evenals  het  beeld,  dat  in  het  oog  bestaat,  dat  oog  zelf 
niet  is,  en  geen  wezen  in  het  oog  heeft,  maar  slechts  in 
een  samenhang  bestaat  met  datgene,  waarvan  het  een 
beeld  is,  en  daarvan  ook  zijn  wezen  ontvangt.  Het  beeld 
is  niets  anders  dan  een  beeld,  het  is  niet  datgene  waarvan 
het  een  beeld  is,  noch  omgekered  ontvangt  het  bestaande 
zijn  bestaan  van  het  beeld.  Het  beeld  ontvangt  zonder  be- 
middeling zijn  bestaan  van  datgene,  waarvan  het  het  beeld 
is,  het  heeft  er  een  wezen  mee,  en  het  is  hetzelfde  wezen. 

Wanneer  men  een  uiterlijk  ding  erkennen  wil,  moet 
men  er  ten  minste  een  indruk  van  hebben  ;  indien  men 
van  een  stoffelijk  voorwerp  een  beeld  hebben  wil,  neemt 
men  het  met  grove  zintuigen  waar.  Wanneer  datgene 
wat  ik  erkennen  wil  zich  in  den  grond  mijner  ziel  be- 
vindt, dan  bestaat  het  daar  in  zijn  hoogste  en  verhevenste 
bestaan,  hoewel  het  slechts  een  beeld  is,  hetwelk  mijn 
ziel  van  uitwendige  dingen  erkent  en  waarin  altijd  iets 
vreemds  aanwezig  is.  In  datgene,  wat  ik  echter  als 
schepselen  in  God  erken,  is  slechts  God  alleen,  want  God 
is  niets  dan  God,  en  in  hem  zijn  dus  niet  de  schepselen 
maar  slechts  de  beelden,  die  de  bestaansvorm  der 
schepselen   in   God   zijn. 

De  drie  personen  der  Godheid  zijn  afgescheiden  en 
onderscheiden  van  elkaar,  maar  de  beelden  bestaan  niet 
in  een  onderscheiden  vorm.  Daarom  moet  men  de  beelden 
in  een  onverdeelden  bestaansvorm  bevatten.  Het  wezen 
bevindt  zich  eenvoudig  in  de  drie  personen,  maar  kan 
toch  in  elk  dezer  drie  afzonderlijk  begrepen  worden.  Zoo 
kan  men  ook  het  beeld  der  drievoudigheid  in  drieeën 
bevatten  naar  de  personen,  terwijl  het  een  in  wezen  is. 
Toch  is  het  wezen  even  eenvoudig  in  de  personen  als 
het  in  de   eigenschap   zijner  eigen  wezenlijkheid  is. 

III 
DE  SCHEPPING 

De  schepping  staat  natuurlijk  in  nauw  verband  met 
de    manifestatie,   geheel  hetzelfde  is  zij  echter  ook  weer 
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niet,  daar  met  de  manifestatie  alle  wijzen  van  uitdruk- 
king   van    God    bedoeld    wordt,    terwijl    de    schepping 
slechts   de   vorming   van   het   zinlijk   waarneembare   is. 
De  manifestatie  is,   zooals  wij   reeds  zagen,   het  zelfer- 
kennen  van   God,   maar  in  zijn  zelfkennen  erkent  God 
dan  ook  alle  beelden  van  het  geschapene,  welke  in  Hem 
bestaan.  Wanneer  het  beeld  niet  eeuwig  in  den  Vader 
gezweefd  had,   zou  de  Vader  het  ook  niet  tot  bestaan 
kunnen  brengen.  Alle  dingen  zijn  uit  den  Vader  gevloeid 
in  de  eeuwige  openbaring  des  Vaders  en  niet  uit  Hem- 
zelf. De  eeuwige  uitvloeiing  is  dus  een  eigenschap  der 
dingen  in   hun   eeuwig  bestaan,   maar  in  den   tijd   zijn 
zij  uit  het  niets  geschapen  en  daarom  schepsel.  In  God 
echter  is  alle  werk  even  volkomen,  in  hem  zijn  alle  dingen 
gelijk.   De   Zoon  is  met  den  Vader  de   oorsprong  aller 
dingen,  hun  beider  geesten  zijn  als  werkmeester  en  werk.^ 
In  de  eeuwige  uitvloeiing  bestaan  zij  zonder  eigen  bestaan, 
daar  zijn  zij  God  met  God.  Dionysius  zegt  hieromtrent 
dat  de   eerste  oorzaak  alle  dingen  aan  God  gelijk  voort- 
brengt.  Als  God  het  eeuwige  Woord  spreekt,  dan  schept 
hij    zichzelf  en  brengt  daardoor  al  de  beelden  tot  uit- 
drukking in   afzonderlijke  vormen.   De   menschheid   als 
wezen  van  den  mensch  bestond  eeuwig  en  blijft  eeuwig 
bestaan,   maar  bij  deze  voortbrenging  in  de  schepping 
worden    de    stoffelijke   manifestatiën   van    deze   beelden 
afzonderlijk  voortgebracht.  God  maakt  dus  bij  de  schep- 
ping niet  het  wezen  der  dingen  maar  hunne  afgescheiden 
manifestatiën.    Het   voortbrengen    der   manifestatie   ge- 
schiedt  door   de   persoonlijke   kracht   des   Vaders.    Het 
eigenaardige    van  alle  geboorte  is  dat  het  geborene  — 
het   voortgebrachte   —   gemeenschap    van    natuur   ont- 
vangt met  datgene  wat  het  voortbrengt.   Het  eeuwige 
Woord  ontspringt  in  het  goddelijk  denkvermogen,  waar- 
mee   de    Vader   op  goddelijke  wijze  begrijpt  volgens  de 
eigenschappen    der    natuur    der  Goddelijkheid.    Hiervan 
moet  het  werk  der  eeuwige  geboorte  volbracht  worden 
door    deze  natuurlijke  kracht  en  is  het  Woord  dus  het 
persoonlijk  verstaan  van  den  Vader. 
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Waar  de  Vaderlijkheid  persoonlijk  verstaan  van  de  een- 
heid der  goddelijke  natuur  heeft  en  zich  met  deze  natuur 
vereenigt,  daar  verricht  de  Vader  het  moederlijke  werk, 
daar  hij  daar  het  eeuwige  woord  ontvangt  en  baart  als 
een    moeder. 

Gods  uitvloeien  is  een  erkennen  dat  de  Zoon  één 
van  wezen  met  den  Vader  is  en  toch  verschillend  in 
de  personen.  In  die  eenheid  van  wezen  zijn  niet  slechts 
Vader  en  Zoon  een,  maar  daarin  is  ook  de  gehecle 
schepping  besloten,  welke  daar  wachtte  totdat  God  ze 
scheppend  uit  zou   spreken. 

De  Vader  brengt  niets  anders  dan  den  Zoon  voort ; 
want  buiten  den  Zoon  kent  de  Vader  niets.  In  Hem 
vindt  de  Vader  zijn  volmaakte  welbehagen,  daar  de 
Zoon  het  volkomen  beeld  en  de  gelijkenis  des  Vaders  is. 
Deze  gelijkenis  komt  door  hunne  wezens-eenheid,  waarin 
de  goddelijke  natuur  bestaat.  Al  het  bestaande  bevindt 
zich  in  zijn  hoogste  volmaking  in  deze  goddelijke  natuur, 
deze  bevindt  zich  in  alle  schepselen  en  vormt  hunne 
goede  eigenschappen,  waardoor  zij  weer  tot  hunne 
volmaking  kunnen  terugkeeren.  Dien  drang  ziet  men  in 
alle  verstandelijke  schepselen,  welke  alle  God  najagen, 
en  hun  verlangen  naar  God  is  hun  goddelijke  kern,  en 
wat  deze  niet  bezit  is  zonder  waarde.  Dat  meent  Jezus 
Christus  ook,  wanneer  Hij  zegt  dat  dat  wat  de  Vader 
niet    geplant    heeft  met  de  wortelen  wordt  uitgeroeid. 

In  het  denkvermogen  Gods  bestaan  de  schepselen 
ongeschapen.  Wat  nu  gemaakt  is,  was  levend  in  Hem. 
In  het  eeuwige  uitvloeien,  waarin  alle  dingen  bestaan, 
bevinden  ze  zich  in  een  eeuwige  tegenwoordigheid  ; 
maar  in  den  tijd  zijn  zij  geschapen  uit  niets.  Het  bestaan 
der  schepselen  was  eeuwig  in  God,  maar  de  schepping 
heeft  op  een  zeker  oogenblik  plaats  gehad,  toen  God  ze 
uit  niets  heeft  voortgebracht.  En  zoo  is  elk  schepsel 
God  in  dat  wat  hij  nu  is  en  niet  slechts  in  dat  wat  hij 
worden  kan.  Gods  scheppen  is  een  voortbrengen  van 
iets,  dat  nog  niet  bestaat  en  dat  uit  niets  wordt  gevormd. 

Toen   God   zich   nog  in  de   Godheid   bevond,   voordat 
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hij  de  schepping  verrichtte,  bestond  de  gelukzaligheid 
der  Goduatuur  in  volmaakte  eenheid,  maar  het  is  Gods 
liefde  welke  hem  deed  scheppen,  want  zich  mee  te 
deelen  is  in  een   eigenschap  van  al  wat  goed  is. 

God  heeft  zijn  bestaan  in  zichzelf.  De  schepselen, 
welke  hij  geschapen  heeft,  kunnen  hem  zijn  bestaan 
niet  geven ;  de  heerlijkheid  welke  zij  geven  komt  niet 
tot  hem  maar  komt  tot  henzelf.  Alle  dingen  zijn  in  God 
en  eeuwig  in  God  geweest,  niet  tastbaar  maar  op  dezelfde 
wijze  als  de  kennis  zich  bevindt  in  den  geleerde.  God 
is  daarom  niet  menigvuldig  als  zijn  schepping,  maar 
bleef  een  onderbroken  eenheid,  die  door  het  begrip  der 
schepselen  wordt  waargenomen  wanneer  ze  tot  hun 
oorsprong  terugkeeren.  God  is  eenvoudig  in  wezen, 
drievoudig  in  persoon  en  menigvuldig  in  zijne  werken. 
Alle  schepselen  hebben  hun  bestaan  in  God  en  het 
wezen  dat  zij  hebben  geeft  God  hun  door  zijn  tegen- 
woordigheid. 

Alle  dingen  ontstaan  door  den  Vader  uit  het  niets. 
Zij  komen  dus  geenszins  uit  zichzelf  voort.  In  het  eeuwige 
uitstroomen,  hetwelk  de  geboorte  des  Zoons  is,  zijn  ook 
de  oerbeelden  aller  dingen  uitgestroomd,  en  dat  is  hun 
ontstaan  in  de  eeuwigheid,  hun  tijdelijk  bestaan  echter 
werd  geschapen.  In  de  eeuwige  uitstrooming,  waarin  zij 
zich  bevinden  zonder  nog  op  zichzelf  te  bestaan,  zijn 
zij  in  God.  Tijdelijke  schepping  echter  ontstaat  in  Gods 
wil  en  vereischt  de  zichtbaarmaking  in  onderscheidene 
vormen.  Zoo  is  ook  het  tijdelijk  ontstaan  van  het  ge- 
schapene het  gevolg  van  Gods  overweldigende  liefde. 
In  de  eeuwige  uitvloeiing  wordt  God  echter  slechts 
aan  zichzelf  openbaar,  in  een  zuiver  erkennen,  waarin 
het  erkende  en  de  erkenner  één  zijn.  Van  dezen  eeuwigen 
vloed  is  nooit  één  deel,  hoe  klein  ook,  in  het  geschapen 
denkvermogen  gekomen  en  hierom  werd  de  Zoon  uit 
den  Vader  geboren,  als  eeuwige  uitstrooming  waarin  de 
dingen  in  hun  onmetelijkheid  blijven  bestaan,  terwijl 
ze  zich  in  de  tijdelijke  schepping  in  afgemeten  vorm 
bevinden. 
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Maar  ook  gedurende  hunne  tijdelijke  openbaring 
bleven  de  schepselen  in  hun  verhevensten  vorm  eeuwig 
in  den  Vader  en  zoo  bestaan  de  dingen  dus  op  twee  wijzen, 
Evenals  ik,  wanneer  ik  spreek,  het  woord  aan  het  beeld 
ontleen  dat  ik  waarneem  en,  terwijl  het  woord  maar 
een  oogenblik  klinkt,  het  beeld  toch  blijft  bestaan, 
zoo  blijven  ook  de  beelden  bestaan,  terwijl  God  ze  voor 
korten  tijd  een  vergankelijken  vorm  geeft.  God  deelt 
deze  ongeschapen  beelden  aan  het  denkvermogen  mede 
en  het  beeld,  dat  zich  daar  bevindt,  is  het  leven  van 
het  geschapene.  De  ziel  der  dingen  is  een  uitvloeiende 
stroom  der  eeuwige  Godheid,  en  zonder  de  ziel  kan  God 
zich  niet  in  het  geschapene  doen  verstaan.  In  den 
eersten  oorsprong  ondervindt  de  ziel,  hoe  weinig  God 
zich  in  den  tijd  heeft  gemanifesteerd  en  dat  wij  allen 
werkelijken  arbeid  buiten  den  tijd  in  de  eeuwigheid 
moeten  verrichten,  zooals  Christus  ook  alle  werk  in  de 
eeuwigheid  volbracht.  Alle  goddelijke  werk  blijft  in  God 
en  slechts  dat  werk,  dat  in  eeuwigheid  gedaan  wordt, 
bestaat.  Slechts  datgene  is  werkelijk  van  mij,  wat  in  mij 
blijft  en  wat  niemand  mij  kan  ontnemen.  Bij  den  Vader 
bestaat  geen  onbestendigheid.  Onbestendigheid  is  ver- 
andering, het  overgaan  van  het  een  tot  het  ander,  en 
alleen  het  bestaan  in  God  is  bestendig.  Trok  God  zijn 
kracht  van  het  bestaande  terug,  zoo  verviel  het  alles 
in  het  niet.  Alle  schepselen  zijn  onzelfstandig  en,  konden 
zij  op  zichzelf  bestaan,  zoo  waren  zij  zelve  God.  In  God 
bestaat  geen  onbestendigheid,  want  deze  ontstaat  door 
begeerte,  welke  in  God  natuurlijk  ondenkbaar  is,  anders 
zou  hij  geen  God  kunnen  zijn.  Het  voortbrengen  Gods 
is  niet  een  onbestendigheid  maar  het  is  zijn  aard,  en  door 
deze  eigenschap  Gods  heeft  het  bestaande  zijn  bestaan. 
Had  God  deze  eigenschap  niet,  zoo  kon  niets  bestaan. 

De  eerste  vorm  van  openbaring  des  Vaders  is  de 
Zoon,  deze  is  de  subtielste  vorm  maar  ook  de  mach- 
tigste. De  tweede  vorm  is  de  hoogste  engel,  in  wien 
de  manifestatie  reeds  iets  minder  zuiver  geestelijk  en 
minder  krachtig  is,  maar  tóch  is  het  nog  een  verheven 
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bestaansvorm.  Deze  engel  doet  de  geestelijke  kracht  in 
de  onder  hem  komende  engelen  vloeien  en  zoo  tot  in 
den  laagsten  rang  der  engelen.  De  cirkel  wordt  aldoor 
grooter  maar  minder  sterk,  als  de  kringen  welke  de 
steen  in  het  water  doet  ontstaan.  De  laagste  engel  staat 
echter  nog  altijd  boven  de  stoffelijke  dingen,  maar  hij 
vormt  een  schakel  in  de  lange  keten,  welke  de  kracht 
uit  God  in  het  geschapene  doet  dalen,  en,  staakte  een  van 
deze  schakels  voor  een  oogenblik  haar  werk,  zoo  ging 
alles  te  niet,  hoewel  de  kracht  des  Vaders  zoo  sterk  is 
dat  Hij  vele  heelallen  kan  doen  bestaan  ^).  De  philosofen 
zeggen  dat  van  de  allerlaagste  engelen,  welke  zich  in 
het  heelal  bevinden,  een  atoom  goddelijk  leven  op 
den  hoogsten  hemel  van  het  geschapene  valt.  Hiervan 
ontvangen  alle  schepselen  hun  leven,  en  elk  hunner 
beweegt  zich  zooveel  als  waartoe  hun  door  de  natuur  de 
kracht  werd  gegeven.  De  hemelen  dragen  dit  eene 
atoom  met  zich  rond  en  in  dit  atoom  ijlen  alle  schepselen 
terug  tot  hun  eersten  oorsprong. 

IV 

GOD  BEVINDT  ZICH  IN  HET  GESCHAPENE 

God  raakt  alle  dingen  aan  maar  blijft  zelf  onbe- 
roerd. God  bestaat  boven  alle  dingen  in  zichzelf  en  zijn 
bestaan  is  de  instandhouding  van  alle  schepselen.  Alle 
schepselen  bestaan  in  plaats  en  tijd,  zij  hebben  een  onder 
en  een  boven,  maar  dat  heeft  God  niet.  Wat  alle  schep- 
selen hebben,  dat  heeft  God  in  zich.  Hij  is  de  bodem 
waarop  alle  schepselen  groeien,  hoewel  het  eene  schepsel 
het  andere  voortbrengt.  Het  wezen  der  dingen  komt 
van  God.  God  is  een  eenvoudig  bestaan  en  zijn  op  zich- 
zelf, en  elk  schepsel  is  even  zeer  vereenigd  met  de  edel- 
heid zijner  natuur  als  God  zich  in  dat  schepsel  openbaart. 
Geen  schepselen  zijn  zoo  nauw  met  elkander  vereenigd 

1)  Navolging  van  Dionysius  Areopagita. 
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als  lichaam  en  ziel,  en  geen  schepselen  hebben  ook  zoo'n 
groot    verlangen    naar    dat    wat    het    hoogste    in  ze  is. 

Wanneer  Johannes  in  het  begin  van  zijn  evangelie 
spreekt  ,,In  principio"  (in  den  beginne),  zoo  meent  hij 
daarmee  het  begin  en  het  eind  van  al  het  wezen.  Het 
eerste  begin  bestaat  door  den  wil  en  het  laatste  einde 
is  de  rust  in  God  ;  niet  daar  waar  het  begin  is,  maar 
daar  waar  het  einde  is,  is  de  rust  van  alle  wezen.  De 
wezens  worden  daar  niet  tot  het  niets  teruggebracht 
maar  komen  daar  tot  hunne  hoogste  volkomenheid.  Dit 
laatste  einde  is  de  verborgenheid  der  duisternis  des 
eeuwigen  Gods,  welke  onbekend  is,  onbekend  was  en 
ook  nimmer  bekend  zal  worden.  God  is  daarin  aan  zich- 
zelf onbekend  en  het  licht  des  eeuwigen  Vaders  heeft 
daar  eeuwig  in  geschenen,  maar  de  duisternis  begreep 
het  licht  niet.  • 

Alle  schepselen  zijn  niets  ;  zij  zijn  niet  klein  of  weinig 
maar  niets,  daar  ze  zelf  geen  wezen  hebben,  en  het 
bezitten  van  het  wezen  maakt  dat  de  dingen  zijn.  Het 
wezen  aller  dingen  is  in  de  tegenwoordigheid  Gods  ; 
keerde  God  zich  een  oogenblik  af,  zoo  werd  al  het  bestaande 
weer  tot  niets.  Hij  die  God  waarneemt,  omvat  in  Hem 
alle  schepping,  en  alle  schepselen  samen  bestaan  even 
veel  in  God  als  elk  mugje.  Alle  dingen  zijn  in  God  en 
van  God,  want  buiten  en  zonder  Hem  is  niets  ;  wat  de 
schepselen  in  waarheid  zijn,  dat  zijn  zij  in  God  en  buiten 
God  bestaan  zij  niet.  Daarom  is  de  waarheid  alleen  in 
God  en  God  alleen  in  de  waarheid.  Wanneer  in  de  heilige 
schrift  het  woord  ik  door  God  wordt  gebruikt,  zoo  drukt 
het  de  essentie  der  goddelijke  waarheid  uit,  want  het  is 
het  bewijs  van  het  bestaan  Gods  en  van  Zijn  alleen-bestaan. 
Hij  bestaat  onafgescheiden  van  alle  dingen  en  hij  is 
inniger  met  al  deze  dingen  verbonden  dan  deze  dingen 
het  met  zichzelf  zijn. 

Het  wezen  moet  de  eerste  oorzaak  zijn,  welke  de 
instandhouding  van  het  geschapene  is,  deze  instand- 
houding verricht  God  door  de  uitzending  van  zijn  wezen 
in     het    geschapene.     In    de    ziel    echter    is   niet   slechts 
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Gods  wezen  maar  ook  zijn  natuur.  Terwijl  God  zich  in 
het  wezen  aller  dingen  bevindt,  blijft  hij  toch  in  zich 
en,  terwijl  hij  in  zich  is,  bestaat  hij  voor  zich.  Doordat 
hij  in  alle  wezens  is,  bestaat  hij  dus  voor  zichzelf  in  alle 
wezens  en  heeft  hij  er  zichzelf  lief.  Indien  een  geleerde, 
die  alle  kennis  in  zich  besloten  had,  een  wetenschappe- 
lijk werk  schreef,  drukte  hij  zijn  kennis  uit  maar  bleef 
deze  toch  in  hem,  en  zoo  ook  bestaan  de  schepselen  in 
God  als  deel  van  hem  zelf. 

De  schepping  der  dingen  bestaat  daaruit,  dat  God  ze 
aanraakt,  maar  geen  schepsel  kan  God  aanraken.  Want 
God  werkt  wel  in  de  schepselen  maar  de  schepselen 
werken  niet  in  God.  Overal  vindt  men  de  wet,  dat  het 
lagere  niet  in  het  hoogere  kan  werken,  en  alle  schepselen 
zijn  lager  dan  God.  God  kan  alle  schepselen  aanraken 
zonder  zich  te«  begrenzen  of  zich  door  deze  aanraking 
te  bezoedelen,  zooals  ook  de  zon  zich  niet  bezoedelt 
wanneer  ze  op  onreinheid  schijnt.  God  is  zoozeer  in  alle 
dingen  als  Hij  ook  buiten  alle  dingen  is  en  daarom  raken 
Hem  ook  de  gebreken  der  schepselen  niet.  Daar  God 
in  het  wezen  der  schepselen  is,  kan  dit  wezen  ook  nimmer 
met  gebreken  zijn,  want  gebreken  zijn  slechts  afwezig- 
heid van  het  wezen.  Zonde  en  kwaad  is  afgescheidenheid 
van  het  wezen.  Gebreken  kunnen  dus  nimmer  het  wezen 
der  schepselen  aanraken  en,  daar  God  zich  in  het  wezen 
der  schepselen  bevindt,  raken  de  gebreken  dus  ook  nimmer 
God.  Het  wezen  is  in  alle  dingen.  God  is  het  waarlijke 
wezen,  dus  God  is  in  alle  dingen. 

Gods  werken  zijn  zijn  genieten  van  zichzelf.  In  den 
lust,  waarin  hij  zichzelf  geniet,  geniet  hij  ook  alle  schep- 
selen, niet  als  schepselen  maar  als  God,  en  in  dezen  lust 
geniet  hij  de  geheele  wereld.  ' 

God  is  al  het  goede  in  alles,  en  hij  bezit  zichzelf 
in  alles,  want  wat  God  is,  is  hij  in  alles.  Ware  er 
iets  dat  niet  God  ware,  zoo  was  God  niet  God.  De  oor- 
sprong aller  dingen  is  een  onzichtbaar  licht,  dat  God  in 
zichzelf  is.  Dat  is  het  eenige  licht,  het  eenige  wezen 
van  het  zelf,  dat  zich  zelf  verstaat  en  erkent.  Het  ver- 
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staan  van  het  eeuwige  licht  is  het  licht  des  lichts,  dat 
de  Zoon  is,  waarin  de  Vader  in  een  woord  alles  uitsprak. 
Het  is  het  eeuwig  verstaan  van  den  Vader,  waarin  Hij 
alle  dingen  verstaat  en  verstond  te  scheppen  uit 
niets.  Dat  geschapen  bestaan  hebben  de  schepselen 
in  zichzelf,  doch  hun  eeuwig  bestaan  hebben  zij  in  God, 
en  daarom  bestaat  er  niets,  of  het  moet  in  God  bestaan, 
want  God  is  eenig  en  alleen  bestaande.  Alle  schepselen 
zijn  op  die  wijze  een  licht,  want  zij  werden  verstaan  in 
het  licht,  en  alle  dingen  vloeien  uit  God,  om  het  ver- 
borgen, het  ongeopenbaarde  licht  te  openbaren.  In  alle 
dingen  bevindt  zich  dus  dat  licht,  dat  de  Vader  doet 
uitvloeien  om  zijn  verborgenheid  te  openbaren.  De  open- 
baring Gods  is  zijn  werken,  en  zoo  eigenlijk  als  liij  in 
zichzelf  is,  zoo  eigenlijk  is  hij  ook  in  zijn  werken.  Dat- 
gene wat  hij  werkt  wordt  even  heerlijk  als  de  werker 
zelve,  voor  zoover  zijn  gelijkenis  er  in  is.  De  beeldenrijke 
vorm  Gods,  waarin  de  beelden  aller  dingen  besloten  zijn, 
straalt  het  beeld  aller  dingen  ongevormd  in  eenvoud, 
en  in  denzelfden  vorm  straalt  het  licht  des  bestaans  in 
alle  geesten.  Het  gaat  daarin,  met  al  haar  verheven 
statigheid,  en  wordt  weerspiegeld  in  afgescheiden  vormen 
in  dat  wat  er  zich  in  de  tijdelijke  vormen  toe  voorbereidt. 
God  kan  men  aan  hem  zelf  niet  waarnemen,  evenals 
men  vuur  in  zijn  reinste  wezen  ook  niet  kan  waarnemen  ; 
maar  men  heeft  daar  een  stof  voor  noodig,  waarin  het 
vuur  zich  openbaren  kan.  Zoo  is  het  ook  met  God,  die 
—  zooals  Paulus  zegt  —  in  een  licht  woont  waartoe 
niemand  geraken  kan.  Van  dat  licht  vloeit  God  uit  in 
alle  schepselen.  In  de  schepselen  bedoelt  God  zichzelf, 
hij  wenscht  dat  zij  zijn  glorie  uitdrukken,  en  daarvoor 
wilde  God  dat  vele  schepselen  zouden  bestaan,  vooral 
engelen,  omdat  dezen  op  de  louterste  wijze  zijn  heer- 
lijkheid kunnen  openbaren.  God  deed  de  schepselen  ont- 
staan uit  zijn  overvloeiend  welbehagen,  hetwelk  hij  aan  al 
het  geschapene  meedeelde,  toen  hij  ze  schiep,  en  zoo 
werd  ook  zijn  Zoon  geboren  uit  den  storm  der  godde- 
lijke   liefde.    Hij  vulde  alles  met  zijn  goddelijke  glorie 
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en  welbehagen,  zoodat  zijn  heerlijkheid  geheel  werd 
geopenbaard  in  datgene  wat  hij  voortbracht  en  hij 
in  zijn  liefde  tot  de  schepselen  eigenlijk  zijn  eigen  heer- 
lijkheid  liefheeft. 

Gods  rijkdom  manifesteert  zich  tegenover  het  ge- 
schapene in  vijf  eigenschappen  :  1°.  Dat  hij  het  eerste 
aller  dingen  is,  en  daarom  drukken  alle  dingen  hem  uit. 

2°.  Dat  hij  eenvoudig  is  in  zijn  wezen,  daarom  is 
hij  algemeen.  Het  eenvoudige  is  datgene  wat  op  zich- 
zelf één  is  zonder  iets  anders.  Al  het  bestaande  ver- 
eenigd  verheft  zich  in  datgene  wat  hij  is.  Daar  zijn  de 
schepselen  een  in  een  en  God 'in  God. 

3°.  God  is  oorspronkelijk,  en  daarom  vloeien  alle  dingen 
van  hem  uit,  en  vloeit  hij  uit  in  alle  dingen.  Dit  geschiedt 
op  drieërlei  wijzen,  zegt  Albertus  Magnus  :  met  wezen, 
met  leven  en  met  licht.  Deze  uitvloeiing  heeft  vooral 
in  de  ziel  plaats,  en  het  geeft  aan  alle  schepselen  de 
mogelijkheid  tot  hunne  eersten  oorsprong  terug  te  keeren. 

4°.  God  is  onveranderlijk  en  daarom  het  begeerlijkst. 
God  vereenigt  zich  met  alle  dingen,  maar  blijft  toch  één 
in  zichzelf  en  alle  dingen  zijn  één  in  hem.  Dit  is  het 
gevolg  van  de  kleinheid  der  geschapen  dingen  en  onmete- 
lijke grootte  Gods.  Wanneer  de  ziel  in  God  is,  wordt 
de  ziel  goddelijk  en  verandert  God  niet  in  de  ziel. 

5°.  God  is  volkomen  en  daarom  onbegrijpelijk.  God 
is  zichzelf  in  aller  dingen  volkomenheid.  De  volkomen- 
heid Gods  is  dat  hij  zichzelf  volkomen  is  en  de  vol- 
komenheid aller  dingen. 

God  is  niet  wezen  noch  vernuft,  noch  erkent  hij  dit 
of  dat.  Hij  is  ledig  van  alle  dingen  en  daarom  is  hij 
alle  dingen. 

Hoe  is  God  in  alle  dingen  ?  Niet  met  zijn  natuur, 
niet  met  zijn  persoon,  maar  op  de  volgende  wijzen. 
Voor  zoover  de  personen  der  Drieëenheid  zich  in  de 
goddelijke  natuur  bevinden,  voor  zoover  ook  hebben 
personen  en  natuur  slechts  één  bestaansvorm  in  zich  : 
zij  zijn  uitsluitend  goddelijk  wezen.  Op  die  wijze  is  God 
op  alle  plaatsen  en  overal  geheel ;  daar  God  ondeelbaar 


GOD    BEVINDT    ZICH    IN    HET     GESCHAPENE  61 

een  is,  zijn  alle  dingen  en  alle  plaatsen  één  enkele  plaats 
Gods.  Zoo  is  de  geheele  schepping  vol  van  God  en  vol  van 
zijn  goddelijk  wezen.  Iets  van  God  is  geheel  God  en 
iets  van  hem  hebben  alle  wezens,  daarom  is  hij  zoowel 
in  het  nederigste  schepsel  als  in  het  hoogste.  Hij,  die 
God  liever  heeft  en  beter  ziet  in  het  eene  ding  dan  in 
het  andere,  is  een  dwaas,  die  niet  begrijpt.  Voor  hem 
die  begrijpt  is  God  evenveel  in  alle  dingen,  maar  voor 
hem  die  geheel  verstaat  is  al  het  stoffelijk  bestaande 
slechts  een  afwijking  van  het  werkelijke  en  een  ellende. 
Voor  den  wijze  leeft  alleen  God. 

De  Godheid  bevindt  zich  in  zichzelf  in  Vader,  Zoon  en 
Heiligen  Geest  en  in  de  eeuwigheid.  In  den  tijd  openbaart 
de  Godheid  zich  echter  in  de  schepselen.  Elk  dezer  schep- 
selen ontvangt  zooveel  van  de  Godheid  als  hij  kan  ont- 
vangen, de  steen  ontvangt  zijn  bestaan,  de  boom  zijn 
groeikracht,  de  vogels  het  vermogen  te  vliegen,  dit  alles 
zijn  uitingen  van  het  wezen  van  het  geschapene.  Gods 
wezen  echter  is  een  uitvloeiend  wezen,  een  bestendig 
wezen,  een  oorspronkelijk  wezen  en  een  volkomen  wezen. 

God  geeft  hetzelfde  wezen  aan  al  het  bestaande  en, 
daar  zij  alle  van  God  komen,  zoo  zijn  zij  alle  gelijk.  Engel, 
mensch  zoowel  als  elk  ander  schepsel  vloeien  op  dezelfde 
wijze  van  God  in  hunne  eerste  manifestatie.  In  de  tijde- 
lijke manifestatie  bestaat  er  eenig  verschil  tusschen  hen, 
maar  het  wezen  aller  schepselen  is  even  edel.  Een 
vlieg  is  in  zijn  wezen  edeler  dan  de  hoogste  engel  in  zijn 
geschapenheid.  Alle  dingen  zijn  gelijk  in  God  en  in  deze 
gelijkheid  heeft  God  Zijn  welbehagen,  want  hij  zelf  is 
de  eeuwig  onverstoorbare  gelijkheid. 

Aan  de  schepselen,  die  God  doet  bestaan,  heeft  hij 
zijn  geest  meegedeeld  zonder  bemiddeling,  en  de  schep- 
selen kunnen  dezen  geest  des  levens  niet  verliezen. 
Die  schepselen  echter,  welke  God  kon  maken  indien  hij 
wilde,  erkent  hij  als  eeuwige  schepselen,  want  zij  zijn 
schepselen  in  God,  hoewel  zij  niet  tijdelijk  op  zich- 
zelf bestaan.  Het  zijn  de  ongeschapen  schepselen.  Alle 
-schepselen  zijn  edeler  in  God  dan  op  zichzelf,  edeler  in 
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hun  ongeschapenheid  dan  geschapen  ;  hiertusschen  be- 
staat hetzelfde  verschil  dat  er  is  tusschen  Godheid  en 
God,  natuur  en  persoon  der  drievuldigheid,  materie  en 
vorm. 

God  deelt  dus  aan  alle  schepselen  hun  wezen  mee,  maar 
toch  bestaan  er  nog  drie  verschillende  manieren  waarop 
de  schepselen  dit  wezen  kunnen  ontvangen.  De  aller- 
elementairste vorm  is  wel  die,  waarin  zich  het  wezen  in 
een  schepsel  slechts  uit  als  bestaan,  eenigszins  hooger 
is  reeds  de  vorm  van  wezen,  welke  zich  in  bewust  leven 
uitdrukt,  terwijl  de  hoogste  vorm  die  is,  door  welke  zij 
die  ze  bezitten  door  hun  denkvermogen  evenbeelden  Gods 
zijn.  Dit  laatste  zijn  de  engelen  en  de  menschen,  terwijl  de 
eerste  stadiën  door  de  mineralen  en  de  dieren  worden 
vertegenwoordigd. 

God  is  op  zichzelf  alle  schepselen  zonder  maat  en 
onbegrijpelijk,  en  in  hem  bestaan  ook  al  zijn  werken, 
onbegrijpelijk  en  zonder  maat.  De  werken  in  de  schep- 
selen echter  hebben  wel  maten,  en  zijn  ook  bevatbaar, 
maar  dan  zijn  zij  niet  in  de  onuitspreekbaarheid  van 
de  goddelijke  liefde  en  in  Gods  verborgenheid. 

V 

HET  GESCHAPENE 

De  oorsprong  van  het  geschapene  ligt  dus  in  het 
Wezen,  in  eene  eenheid,  welke  in  geen  schepsel  zou  kun- 
nen worden  uitgedrukt,  daar  deze  eenheid  ontbloot  is 
van  allen  scheppingsvorm.  Dit  nog  onbewuste  wezen 
rust  in  de  wezenseenheid  van  de  drie  personen  der 
Drieëenheid.  Door  de  erkenning  van  het  wezen  ver- 
liest de  natuur  der  Drieëenheid  hare  wezenseenheid, 
waarin  zij  ondoorgrondelijk  wezenlijk  en  onnoembaar 
was.  Hier  ontstaat  dan  het  eeuwige  beeld,  dat  steeds 
nog  onbloot  is  van  materie  of  vorm,  maar  de  geest 
geeft  er  het  leven  aan  en  het  bestaat  reeds  in  een  af- 
zonderlijkheid van  al  het  andere.  Het  eeuwige  beeld  blijft 
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besloten  in  de  personen  van  welke  het  zijn  leven  ontvangt. 

In  het  eeuwige  beeld  heeft  de  geest  een  eeuwig  bestaan, 
maar  de  geest  heeft  ook  een  geschapen  bestaan,  dat 
dat  men  in  de  wijsbegeerte  ,,/ne/7s"  noemt.  ,,Mens''  nu 
beduidt  het  zefstandige  van  den  geest,  het  is  de  geest 
op  zichzelf.  Wanneer  de  geest  zich  afkeert  van  alle 
geschapen  dingen  in  de  ongeschapenhied  van  zijn  eeuwig 
beeld  en  de  van  alles  ontbloote  geschapen  geest  zich  tot 
de  zuivere  ongeschapenheid  van  zijn  beeld  keert,  dan 
heeft  de  hooge  vereeniging  plaats,  en  daar  bestaat  hij 
in  een  goddelijke  eenheid,   die  de  hoogste  zaligheid  is. 

In  deze  vereeniging  bestaat  ook  het  wezen  aller  dingen, 
maar  zonder  eenige  eigenschap.  Hier  bestaat  die  beel- 
dende vormende  kracht  geheel  alleen  en  hier  bevindt 
zich  slechts  eene  eenheid,  en  niets  meer  dan  dat.  De 
eigenschap  van  deze  eenheid  is  alleen  dat  bestaan. 
Wanneer  het  echter  uitstraalt,  doet  het  alle  dingen 
door  zijn  licht  bestaan,  en  het  is  het  zelf  aller  dingen. 
Deze  uitstralende  kracht  houdt  in  zich  het  wezende 
wezen  en  de  natuur  der  naturen  besloten,  en  natuur  en 
wezen  der  dingen  zijn  hier  vereenigd  in  een  bestaan. 
Deze  kracht,  welke  in  het  eenvoudige  wezen  is,  besluit 
de  wezende  stilheid  en  de  uitstralende  natuur  der 
Drievuldigheid   in   zich. 

Elk  schepsel  heeft  zijn  bestaan  in  het  wezen  in  een 
verwezende  stilheid,  en  in  een  eenvoudig  zijn  in  wezen 
en  in  natuur,  want  het  wezen  is  de  zuivere  basis  van 
het  bestaan  der  dingen.  Elk  werk  komt  voort  uit  het 
wezen  en  bestond  het  wezen  niet,  zoo  kon  ook  het 
werk  niet  zijn,  zooals  ook  vuur  noodig  is  om  warmte 
voort  te  brengen.  In  de  natuur  der  schepselen  is  het 
wezen  gemanifesteerd,  maar  in  de  diepte  van  het  wezen 
rust   de   natuur  in   de   stilte. 

Het  wezen  der  dingen  ontvangt  de  dingen  van  God, 
dat  is  te  zeggen  :  God  is  meester  van  het  wezen,  van 
al  het  bestaande,  doch  God  is  verheven  boven  het  wezen 
van  de  geschapen  dingen,  want  alles  wat  bestaat  in  tijd 
of   ruimte  is  niet  goddelijk.     God  staat  boven  dat  alles, 
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hoewel  hij  het  zijn  aller  schepselen  is,  voor  zoover 
deze  schepselen  wezen  hebben. 

De  verrichtingen  van  alle  schepselen  zijn  door  hun 
wezen  bepaald.  Het  vuur  brandt  slechts  zoolang  er 
brandstof  is.  God  daarentegen  bevindt  zich  aan  de 
andere  zijde  van  het  wezen,  in  de  ruimte,  en  hij  be- 
heerscht  het  in  zijn  ongemanifesteerden  vorm.  Maar 
God  is  zoover  boven  het  wezen  der  dingen  verheven 
als  een  engel  boven  een  mug. 

Voor  de  schepselen  zijn  er  twee  wijzen  van  bestaan  ; 
1°  die  welke  zooveel  mogelijk  van  het  wezen  inhoudt 
waarin  de  schepselen  hun  wezen  ontvangen,  deze 
wijze  van  bestaan  heet  substantie  ;  2°  die  welke  zoo 
min  mogelijk  wezen  in  zich  heeft,  en  dat  is  het  betrekke- 
lijk bestaan.  In  God  staan  deze  twee  wijzen  van  bestaan 
echter  gelijk,  en  zij  hebben  in  hem  hetzelfde  oerbeeld,  zoo- 
als  trouwens  alles  wat  in  God  bestaat,  het  hoogste  zoowel 
als  het  laagste,  zich  in  het  oerbeeld  bevindt.  Hoewel  dus 
God  zich  boven  het  wezen  der  dingen  bevindt,  bestaan 
alle  dingen  toch  in  hem,  op  de  volgende  wijze.  Het  is  de 
alleredelste  vorm  van  het  wezen  der  dingen,  welke  in 
God  bestaat,  niet  het  wezen  zooals  het  gemanifesteerd 
wordt,  maar  zooals  het  in  zijn  volmaking  is.  Evenals 
koper  op  zichzelf  bestaat,  maar  in  een  verbinding  met 
goud  toch  een  edeler  geheel  vormt,  zoo  is  het  wezen 
op  zijn  edelst  in  God. 

God  is  Vader  aller  dingen,  daar  Hij  de  schepper  er- 
van is,  doch  Hij  is  ook  de  Moeder  van  al  het  bestaande, 
daar  Hij  het  het  leven  geeft.  God  houdt  het  wezen 
der  schepselen  in  bestaan  en,  indien  hij  een  oogenblik 
ophield  dit  te  doen,  verloren  alle  dingen  hun  bestaan. 
Wanneer  wij  hier  op  aarde  iets  verricht  hebben,  blijft 
dat  ook  bestaan  wanneer  wij  ons  ervan  verwijderen. 
Zoo  is  het  echter  niet  met  Gods  schepping,  zijn  weggaan 
ervan  zou  vernietiging  beteekenen.  De  timmerman  kan 
zich  van  zijn  werk  verwijderen,  daar  hij  niet  tot  het 
wezen  van  zijn  werk  behoort,  hij  heeft  het  materiaal 
aan  de  natuur  ontnomen  en  geeft  er  slechts  den  vorm  aan. 
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Maar  God  geeft  den  schepselen  niet  alleen  den  vorm,  maar 
ook  de  materie.  God  behoort  dus  tot  het  wezen  van 
de  schepselen,  en  daarom  kan  hij  zich  niet  van  de  schep- 
selen verwijderen,  of  deze  verliezen  hun  wezen. 

Alle  schepselen  zijn  daarom  een  uitdrukken  Gods. 
Zooals  mijn  mond  God  uitspreekt,  zoo  doet  het  ook 
het  wezen  aller  bestaande  dingen,  en  dit  uitspreken  der 
werken  is  duidelijker  dan  dat  der  woorden.  Het  werk, 
dat  de  hoogste  kracht  der  natuur  verricht,  kan  door  de 
lagere  krachten  dezer  natuur  niet  geheel  omvat  worden, 
want  anders  was  deze  kracht  niet  lager  maar  waren  zij 
gelijk.  Zoo  willen  ook  alle  schepselen  uitdrukken,  maar 
zij  kunnen  het  niet.  Het  gedeelte  dat  zij  openbaren  is 
slechts  heel  klein,  doch  allen  trachten  God  toch  zooveel 
mogelijk  nabij  te  komen.  Hoe  meer  het  bewustzijn  der 
schepselen  opwaarts  gaat,  des  te  meer  kan  het  God 
omvatten  en  des  te  meer  zijn  de  schepselen  in  God. 
De  natuur  der  dingen  is  hun  omsluiting  van  een  deel 
der  natuur  Gods.  In  den  Zoon  zendt  de  Vader  de 
schepselen  uit,  welke  daarna  weer  trachten  zich  tot 
God  te  verheffen. 

De  engel  en  de  menschelijke  ziel  zijn  de  eenige  ge- 
schapene dingen,  welke  God  zoo  kunnen  ontvangen,  dat 
hij  zich  in  hen  bevindt  en  zij  in  God  zijn.  Aan  andere 
schepselen  geeft  God  slechts  het  wezen,  maar  zij  hebben 
God  niet  in  zich  begrepen,  zooals  de  engelen  en  de  ziel. 

Van  God  zegt  men  dat  hij  goed  is,  maar  hij  is 
niet  de  goedheid  zelf,  evenals  hij  almachtig  is  en  niet 
de  almacht,  wijs  en  toch  niet  de  wijsheid.  Goed 
is  hij  die  zichzelf  aan  anderen  mededeelt,  en  er  be- 
staat niets  wat  dat  meer  doet  dan  God.  Goedheid  is 
onafscheidelijk  met  het  wezen  verbonden,  ware  er  geen 
wezen,  zoo  bestond  goedheid  niet.  In  God  echter  be- 
staat noch  goed  noch  beter  noch  best,  want  van  God 
kan  men  dergelijke  omschrijvingen  niet  geven.  Wanneer 
-dan  ook  gezegd  w^ordt,  dat  niemand  goed  is  dan  alleen 
God,  wordt  daarmee  bedoeld  dat  niemand  het  wezen 
aan  de  dingen  kan  geven  dan  alleen  God.    Datgene  wat 
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mededeelt  behoeft  daarom  zelf  niet  te  veranderen  :  de 
zon  geeft  wel  warmte  maar  blijft  toch  bestendig  dezelfde. 
En  zoo  verandert  God  ook  niet  wanneer  hij  het  wezen 
aan  de  dingen  geeft,  en  toch  geeft  God  hierbij  zich- 
zelf,   want    God     geeft  zichzelf  in   alles  wat  hij   geeft. 

Godheid  zonder  liefde  is  niet  denkbaar  en  God  heeft 
het  geschapen  evenzeer  lief  als  het  wezen  heeft,  en  Hij 
heeft  evenzeer  lief  als  hij  goed  is.  Wezen,  waarheid  en 
goedheid  zijn  even  groot.  Goedheid  vormt  als  het 
ware  de  huid  van  het  wezen.  Waarheid  bestaat  slechts 
in  het  wezen,  want,  wanneer  iets  wezen  heeft,  dan  eerst 
is  het  waarheid,  en  eerst,  wanneer  het  wezen  in  de  schep- 
selen wordt  uitgedrukt,  is  het  goedheid.  Alleen  wanneer 
God  zich  in  de  dingen  heeft  uitgedrukt  —  hetgeen  altijd 
door  het  wezen  geschiedt  —  zijn  ze  schoon  en  behagelijk, 
maar  datgene,  waarin  God  geen  wezen  kan  hebben,  is 
jammerlijk.  Dat,  wat  van  zijn  eeuwige  zaligheid  (zijn 
wezen)  gescheiden  is,  kan  door  zijn  eigen  krachten  niet 
weer  tot  God  komen,  want  zonder  het  wezen  is  elk 
schepsel  krachteloos. 

Het  wezen  der  dingen  is  het  eenvoudig  onverdeelde 
bestaan,  dat  direct  door  God  gegeven  wordt.  Daar  be- 
staat de  geest  buiten  alle  scheppingsvormen  ;  maar  zoo- 
dra de  geest  geopenbaard  is  in  beelden  of  gelijkenis, 
houdt  het  eenvoudig  bestaan  op,  want  dat  is  alles  reeds 
lichamelijke  gewaarwording.  Dit  eenvoudige  bestaan 
houdt  het  lichamelijke  bestaan  in,  zooals  al  het  hoogere 
altijd  het  lagere  inhoudt,  zooals  de  hemel  de  plaats  is 
aller  geschapen  dingen,  en  zooals  de  lucht  de  aarde 
omsluit.  De  aarde  houdt  niets  in,  want  zij  is  reeds  de 
laagste   aller  bestaansvormen. 

De  engelen  houden  weer  den  hemel  in,  en  elke  engel, 
die  iets  meer  goddelijk  is  dan  een  andere,  die  is  de  plaats 
en  het  verblijf  van  dien  anderen  minder  goddelijken 
engel,  zoodat  de  allerbovenste  engel  alle  andere  engelen 
inhoudt,  maar  God  staat  weer  boven  dezen. 

Stof  is  de  oorzaak  der  vormen,  maar  toch  kan  stof 
zonder    vorm    niet    bestaan,    noch    vorm    zonder    stof. 
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Elk  voorwerp  begrijpt  zich  slechts  naar  zijn  eigen  vorm, 
en  daarom  is  elk  ding  geheel  zichzelf  en  niet  iets  anders. 
Elk  schepsel,  dat  zich  tot  den  grond  begrijpt,  is  op  zich- 
zelf volkomen. 

Schepsel  zijn  beduidt  iets  smartelijks,  en  hij  die  de 
kleinste  hoeveelheid  geschapenheid  in  zich  heeft,  heeft 
ook  het  minste  smart ;  die  het  minste  de  wereld  bezit 
is  het  rijkst,  en  daar  waar  hij  zonder  geschapenheid 
bestaat  is  God  eerst  God.  Schepsel  en  daad  zijn  gebonden 
in  den  tijd,  buiten  den  tijd  echter  is  wee  noch  pijn,  en 
daar  eerst  bestaat  de  heerlijkheid. 

Voor  zoover  een  mensch  goed  is  en  een  beeld  der  goed- 
heid vormt,  zoover  is  hem  ook  al  het  geschapene  on- 
aangenaam, een  bitterheid  en  een  lijden,  en  moet  hij  er 
naar  verlangen  van  dit  leed  verlost  te  worden.  Het 
verliezen  van  de  geschapenheid  moet  voor  hem  dus 
een  vreugde  zijn.  Men  is  schuldig,  wanneer  men  aan 
dingen  hecht,  welke  niet  geheel  goddelijk  zijn,  en  ge- 
brekkig is  al  wat  minder  is  dan  God.  Dat  wat  tusschen 
God  en  mensch  in  staat  is  ook  onvolmaakt,  daar  het 
niet  eeuwig  in  God  is.  De  eigenschappen  der  dingen 
zijn  teekenen  van  hun  onvolmaaktheid  ;  in  hun  godde- 
lijken  vorm  hebben  de  dingen  geen  eigenschappen. 

VI 

HET  GESCHAPENE  GAAT   TERUG  TOT  GOD 

Alleen  God  is  eeuwig  en  ontstaat  uit  zijn  eigen  natuur, 
en  de  Vader  heeft  alle  schepselen  uit  niets  geschapen. 
In  alle  schepselen  bevindt  zich  Gods  eigen  natuur,  en 
Gods  natuur  doet  de  dingen  uit  hun  geschapen  vorm 
tot  hun  ongeschapen  vorm  gaan.  Zoo  eindigen  alle  ge- 
schapene dingen  in  een  te  niet  gaan.  De  Zoon  is  een 
volkomen  gelijkenis  des  Vaders,  hij  ontvangt  van  den 
Vader  alles  wat  deze  heeft,  en  hij  is  het  beeld  van  alle 
schepping,  maar  hij  is  ook  een  met  alles  wat  uit  de 
schepping    teruggaat    tot    het    niet    zijn.     Het    tijdelijk 
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bestaan  vindt  plaats  in  het  eeuwig  bestaan,  want  het 
bestaan  der  dingen  is  eeuwig,  en  het  eind  van  het  tijdelijk 
bestaan  eindigt  in  het  eeuwig  bestaan,  waaaruit  het 
ook   ontstaan  is. 

Alle  schepselen  bestaan  in  de  diepte  van  hun  eeuwig 
wezen,  waar  ze  onvernietigbaar  zijn  en  waarin  ze  bestaan 
in  hun  eenvoudigen  vorm.  Wanneer  de  geest  van  het 
bestaande  weer  tot  deze  eenheid  is  teruggekeerd,  zoo 
sterft  de  geest,  daar  hier  de  afgescheidenheid  van  de 
schepping  niet  meer  bestaat,  en  de  geest  manifesteerde 
zich  in  deze  afgezonderdheid.  Hier  bestaan  de  dingen 
zonder  bijzondere  wijzen  en  de  geest  der  dingen  kan 
slechts  op  bijzondere  wijze  van  bestaan  van  andere 
dingen  geopenbaard  worden,  daar  hij  zelf  geen  bestaan 
heeft.  De  geest  der  dingen  verliest  dus  in  deze  eenheid 
al  zijne  eigenschappen,  maar  zelf  vergaat  hij  toch  niet, 
daar  hij  de  eigenschappen  der  goddelijkheid  wint. 

De  volmaking  des  geestes  is  dat  datgene,  wat  hier 
als  iets  geschapens  bestaat,  weer  terugkeert  tot  het  niets 
van  zijn  eeuwig  oerbeeld,  hetwelk  weer  op  zichzelf  niet 
bestaat  maar  zijn  wezen  in  God  heeft.  De  geest  als 
geschapen  ding  kan  daarom  dit  oerbeeld  nimmer  door- 
gronden, want  de  volmaking  van  den  geest  is  dat  hij 
in  het  oerbeeld  te  niet  gaat. 

De  geest  verliest  daarin  dus  zijn  afzonderlijke  werking, 
maar  het  wezen  van  den  geest  blijft  bestaan.  Hier  is 
dat  wezen  dan  echter  één  geworden  met  het  wezen  Gods. 
Het  Goddelijk  licht  heeft  hier  zoo  geheel  den  geest 
doorstroomd,  dat  zij  te  zamen  slechts  een  licht  vormen 
en  te  zamen  uitstralen.  Dan  is  de  geest  zoo  geheel  in 
de  Godheid  opgenomen,  dat  van  deze  niets  meer  bestaat 
dan  de  pure  vonk  in  de  ziel,  van  welke  wij  nader  spreken, 
en  hoewel  dan  de  geest  in  het  loutere  wezen  van  de  God- 
heid bestaat,  kan  de  geest  nimmer  op  bewuste  wijze 
den  bodem  van  dat  wezen  vinden. 

De  hemelsche  kracht  wordt  in  de  zon  en  in  de  sterren 
uitgezonden  en  de  sterren  deelen  haar  mede  aan  de 
dingen   der  aarde,   zoodat  elk  aardsch  geschapen  voor- 
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werp  een  magazijn  van  hemelsche  kracht  wordt,  en 
hierdoor  hebben  deze  dingen  leven  en  groeikracht. 
Elk  aardsch  ding  heeft  dus  een  hemelsche  eigenschap 
in  zich  besloten,  zoowel  mineraal,  plant  als  dier.  Deze 
laatste  bezit  reeds  een  zinnelijk  leven,  maar  dit  is  nog 
begrensd  door  plaats  en  tijd.  De  ziel  echter  is  boven  deze 
grenzen  verheven  ;  zij  kan  opklimmen  in  het  werkende 
denkvermogen,  waar  zij  goddelijk  licht  en  gelijkenis 
Gods  vindt. 

Een  beeld  van  de  mogelijkheid  tot  opstijging,  welke 
voor  het  geschapene  bestaat,  levert  ons  het  ijzer,  dat 
zwaar  is  en  door  zijn  natuur  naar  beneden  getrokken 
wordt,  maar  dat  de  magneet  door  een  even  natuurlijke 
wet  opheft.  Zoo  ook  keert  de  mensch  ondanks  de  neer- 
drukkende stof  zich  ook  naar  boven,  tot  hij  zijn  geest 
vindt,  deze  stijgt  nog  opwaarts  tot  zijn  oerbeeld,  zijn 
oorsprong.  Den  eeuwigen  wortel  heeft  men  echter  slechts 
gevonden,  wanneer  men  boven  alle  afgescheidenheid 
verheven  is,  en  zoo  moet  ook  de  geest  nog  hooger  stijgen 
boven  alle  afgescheiden  veelheden,  totdat  hij  geheel  van 
God  doordrongen  wordt,  waar  God  de  geest  in  zijn 
eenheid  en  zijn  woestijn  leidt,  waar  hij  eenig  is  en 
zijn  eigen  oorsprong  vormt.  Daar  staat  de  geest  in 
de  eenheid  en  vrijheid. 

Wanneer  een  geest  in  het  geschapene  en  in  het  ver- 
gankelijke bestaat,  is  het  eerste,  dat  hem  tot  zijn  terug- 
keer naar  God  aanspoort,  de  onvolmaaktheid  van  dit 
geschapene.  Dit  geschiedt  op  de  volgende  wijze. 
God  heeft  bij  het  scheppen  zijn  glorie  in  de  ziel  van  elk 
schepsel  geopenbaard  In  ieder  schepsel  deed  hij  dat 
op  een  bepaalde  wijze  en  door  deze  openbaring  zijner 
heerlijkheid  trekt  God  het  schepsel  tot  zich.  Verder 
maakt  God  aan  elk  schepsel  ook  iets  pijnlijks  en  on- 
volmaakts,  en  terwijl  hij  dus  den  geest  van  de  schepselen 
tot  zich  roept  door  het  vertoon  van  zijne  heerlijkheid, 
wordt  die  geest  ook  afgestooten  van  het  geschapene 
door   de   onvolmaaktheid   ervan. 

De  liefde  v^ods  is  ons  dus  ook  bewezen  door  het  feit, 
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dat  Hij  nimmer  volmaakte  schepselen  schept ;  Hij  wil 
ze  nimmer  zoo  volkomen  maken  dat  de  ziel  en  het 
lichaam  in  haar  vereenigd   kunnen  worden. 

God  wil  dat  de  ziel  iets  gewaar  wordt  dat  niet  God 
is,  maar  hij  wil  niet  dat  de  ziel  daartoe  worde  aan- 
getrokken of  iets  anders  liefhebbe  dan  hij  zelf.  God 
heeft  iets  van  de  waarheid  in  de  schepselen  gemanifes- 
teerd, maar  dat  is  niet  de  waarheid  zelf.  In  God  alleen 
is  de  waarheid  zelf  en  in  de  schepselen  bestaat  de  waarheid 
op  verschillende  wijzen,  evenals  zes  meer  is  dan  twee 
en  er  toch  overeenstemming  mee  heeft.  Van  haar  natuur 
heeft  de  ziel  slechts  het  goede  lief  en  daarom  heeft 
God  geen  schepsel  het  volkomen  goede  gegeven,  want 
dan  zou  de  ziel  in  het  schepsel  hare  voldoening  vinden 
en  vereenigde  zij  zich  daarmee.  De  ziel  kan  geen  voldoe- 
ning in  het  lichaam  vinden,  daar  er  verdeeldheid  is ; 
want  het  genoegen  van  den  drank  is  niet  het  genoegen 
der  spijs,  of  het  genoegen  van  andere  geschapene  dingen. 
Ook  beginnen  alle  geschapene  dingen  op  den  duur  te 
vervelen,  vooral  wanneer  men  zich  met  geestelijke 
dingen  heeft  afgegeven.  Evenals  mijne  oogen  slechter 
in  de  duisternis  zullen  waarnemen,  wanneer  ik  ze  aan 
het  licht  gewend  heb,  zoo  ook  hoe  meer  de  ziel  het 
goddelijke  kent,  hoe  minder  zij  zich  bij  het  geschapene 
zal  bepalen.  De  gaven,  welke  God  aan  de  ziel  geeft, 
moeten  haar  niet  uit  een  bestaanden  vorm  worden  toe- 
gereikt,  want  alles  wat  reeds  in  een  vorm  bestaan  heeft, 
kan  de  ziel  niet  behagen,  en  zoo  kan  haar  ook  het  schepsel 
niet  voldoen,  dat  wel  is  waar  het  wezen  in  zich  besloten 
houdt,  dat  rechtstreeks  van  God  vloeit,  maar  toch 
reeds  in  vergankelijken  vorm  werd  gemanifesteerd. 
Daarom  moeten  alle  gaven,  welke  de  ziel  van  God 
ontvangt,  rechtstreeks  uit  hem  in  de  ziel  vloeien. 

St.  Augustinus  zegt,  dat  de  ziel  daar  waar  zij  lief- 
heeft eigenlijker  is  dan  daar  waar  zij  het  leven  aan  een 
schepsel  geeft.  God  is  waarheid  en  goedheid  en  de 
schepselen  zijn  het  niet.  Wanneer  de  mensch  daarom 
zoekt,  zoo  zoekt  hij  God,  want  God  is  de  volmaaktheid 
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der  schepselen.  God  kan  zich  even  weinig  aan  zichzelf 
ontnemen  als  aan  de  ziel  ;  zooveel  als  de  ziel  God  erkennen 
kan,  zooveel  moet  God  zich  ook  aan  de  ziel  geven  ; 
evenals  de  mensch  zich  moet  spiegelen  in  eiken  spiegel 
dien  men  bij  hem  houdt ;  hoe  helderder  de  spiegel  is, 
hoe  duidelijker  het  spiegelbeeld. 

Alles,  wat  op  een  zeker  oogenblik  uit  God  stroomt, 
heeft  dus  ook  weer  een  teruggang  tot  God.  Op  hetzelfde 
oogenblik,  dat  het  hoogste  beeld  uit  God  komt,  schouwt 
het  ook  in  God  en  ontvangt  dan  het  wezen  zonder  be- 
middeling. Dat  beeld  is  God  zelf  in  zijn  werk,  en  daarom 
heet  het  een  beeld  Gods ;  wanneer  het  echter  ge- 
manifesteerd is,  zoo  heet  het  een  beeld  der  ziel.  Alle 
schepselen  hebben  haast  tot  hunne  hoogste  volkomenheid 
te  komen.  Zij  doen  alle  hun  leven  tot  hun  hoogste  wezen 
terugkeeren.  Wanneer  de  wil  weer  terugkeert  tot  God, 
zoo  zijn  er  geen  beelden  meer  in  den  mensch,  en  deze 
terugkeer  is  veel  heerlijker  dan  de  uitstrooming. 

De  menschelijke  natuur  heeft  het  vermogen,  door  het 
werk  der  geesten  de  natuur  der  dingen  weer  tot  hun 
oorsprong  te  doen  terugkeeren.  Hiertoe  is  een  ver- 
edeling dezer  natuur  noodig,  welke  in  dit  werk  des 
geestes  volbracht  kan  worden,  want  daarin  gaat  de 
geest  ook  tot  zijn  oerbron  terug,  evenals  datgene,  w^at 
de  mensch  als  spijs  en  drank  tot  zich  neemt,  vleesch  en 
bloed  in  hem  wordt.  Op  den  jongsten  dag  zullen  alle 
dingen  weer  opstaan,  niet  op  zichzelf  doch  in  datgene 
waarin  ze  werden  veranderd.  Daarin  werden  ze  dan  ook 
vergeestelijkt,  en  zij  worden  dan  een  geest,  in  welken 
alles  weer  terugvloeit  tot  den  oer-oorsprong  van  alle 
bestaan.  Gods  bestendige  liefde  is  ook  hierin  zichtbaar, 
dat  hij  al  wat  zijn  trouwen  knechten  toebehoort  tot  zich 
nemen  wil.  Daarom  is  dan  elk  in  elk  besloten,  alles 
is  een   eenig   ding,   waarin   alles   zich   in   alles  bevindt. 
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Indien  God  dat  gewild  had,  had  hij  de  geheele  schep- 
ping kunnen  maken  uit  dezelfde  stof  als  waaruit  hij 
zelf  bestaat,  want  God  is  almachtig.  Dit  heeft  God 
echter  niet  gedaan  :  hij  heeft  uit  niets  geschapen. 

De  ziel  is  een  geschapen  ding  en  zoo  heeft  God  het 
dus  —  zooals  alles  wat  Hij  geschapen  heeft  —  uit  niets 
voortgebracht.  Sommige  wijsgeeren  zeggen  dat  God 
dat  niets  uit  zichzelf  nam,  doch  dit  is  onjuist,  want 
in  God  bevindt  zich  niet  het  niets,  want  wat  in  God  is 
is  God.  God  heeft  alle  dingen  in  zich  en  alleen  buiten 
God  is  niets.  Wanneer  God  dus  uit  niets  scheppen  wil, 
zoo  kan  hij  het  niet  uit  zich  nemen,  maar  evenmin 
buiten  zich,  want  niets  bevindt  zich  niet  meer  hier  dan 
daar,  anders  ware  het  geen  niets.  God  is  in  staat  te 
scheppen   uit   het  niets,  wat  hij  nergens  vandaan  neemt. 

St.  Augustinus  zeide  dat  het  niets,  waaruit  God  de 
ziel  maakte,  tusschen  God  en  Godheid  zweefde  zonder 
plaats  en  zonder  door  iets  begrensd  of  omsloten  te  zijn, 
daar  het  dan  weer  geen  niets  ware.  Het  is  niet  het 
wezen  Gods,  want  dan  ware  de  ziel  weer  uit  dat  wezen 
geschapen  en  dat  is  ze  niet.  Het  niets  wordt  voortge- 
bracht door  het  alvermogen  des  Vaders,  die  in  staat  is 
het  niets  nergens  vandaan  te  nemen  en  er  iets  uit  te 
maken.  Het  is  deze  macht,  welke  maakt  dat  God  God  is. 
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Zooals  het  vuur  niet  op  zichzelf  brandt,  maar  de 
natuur  van  het  vuur  zich  in  het  hout  manifesteert, 
zoo  ook  heeft  God  de  ziel  geschapen,  naar  zijn  natuur 
dus  in  de  hoogste  volkomenheid,  en  hij  deed  al  zijn 
klaarheid  in  de  louterheid  der  ziel  vloeien.  God  werd 
echter  daarom  niet  vermengd  met  het  geschapene. 
De   ziel   is    een    geboorte  van  den  eenig  geboren  Zoon. 

God  bracht  de  ziel  voort  zonder  hulp  van  eenig  schepsel. 
De  ziel  is  niet  een  deel  van  Gods  natuur,  maar  de  ziel 
heeft  een  eigen  natuur,  die  goddelijke  edelheid  bezit, 
want  anders  was  de  ziel  niet  verheven  genoeg,  opdat 
God  zich  met  haar  zoude  verbinden  zooals  hij  doet. 
God  zou  zich  niet  mededeelen  aan  een  vergankelijk 
schepsel,  waarin  zijn  goddelijk  licht  uitgebluscht  zou 
worden.  De  ziel  is  dus  een  onvergankelijke  schepping 
welke  God  gemaakt  heeft,  om  door  de  edelheid  der  ziel 
de  volkomenheid  zijner  liefde  aan  de  schepselen  te 
kunnen  mededeelen.  Maar  geen  schepsel  mocht  hem 
daarbij  helpen,  want  evenals  de  kunstenaar  aan  zijn 
producten  den  vorm  geeft  welken  hij  in  zich  ziet,  zoo 
ook  zouden  de  schepselen,  die  de  ziel  voortbrachten, 
hun  vormen  aan  de  ziel  mededeelen,  en  dan  zoude  de 
ziel  zich  hierdoor  meer  tot  het  eene  schepsel  aangetrokken 
voelen  dan  tot  het  eeuwige.  Door  deze  gehechtheid  aan 
de  schepselen  zou  de  ziel  onedel  worden.  Daarom  heeft 
God  de  ziel  naar  zijn  eigen  natuur  gemaakt,  en  in  de 
ziel  beeldde  hij  zijn  eeuwigheid,  zijn  wijsheid,  zijn 
denkvermogen  en  zijn  wil  tot  het  goede.  Toen  hij  de 
ziel  aldus  eeuwig  gevormd  had  in  zijn  scheppingsmacht, 
en  bepaald  had  welke  van  zijne  eigenschappen  bij  aan 
de  ziel  zou  geven  en  in  welke  hoeveelheid,  toen  voerde  hij 
dit  plan  uit  in  den  tijd.  Even  zooals  ik  door  de  schrijf- 
kunst te  verstaan  mijne  gedachten  door  letters  op  een 
blad  papier  kan  brengen,  zonder  dat  ik  mij  zelf  daarin 
doe  stroomen,  zoo  ook  is  de  ziel  niet  Gods  natuur  maar 
een  afbeelding  van  de  Drievuldigheid.  Van  deze  ge- 
lijkenis ontspringen  het  grootste  welbehagen  en  de 
hoogste  liefde,  welke  grooter  en  hooger  zijn  dan  iedere 
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andere  vreugde,  die  men  in  hemel  of  op  aarde  kan 
genieten. 

Wanneer  de  ziel  tijdelijke  dingen  in  zich  sluit,  zoo  neigt 
zij  tot  het  geschapene,  maar  haar  eigenlijk  bestaan 
blijft  toch  in  de  goddelijkheid.  De  dingen,  die  in  den 
tijd  geschapen  zijn,  hebben  hun  bestaansvorm  ook  in 
den  tijd  en  niet  in  God,  en  zoo  heeft  dan  ook  de  ziel 
haar  vorm  in  de  schepping,  daar  zij  een  schepsel  is. 
Alles,  wat  de  ziel  heeft  ontvangen,  ontving  zij  van  de 
Drievuldigheid  in  den  tijd.  Daarom  kan  een  ziel  nimmer 
de  Godheid  geheel  doorgronden,  en  God  is  de  materie 
der  ziel  in  hare  werken  maar  niet  in  hare  gestalte. 
De  werken  der  ziel  zijn  dan  ook  eeuwig,  omdat  God 
eeuwig  is,  en  de  materie  dezer  werken  ontbreekt  dus 
nimmer  aan  de  ziel,  want  anders  zou  de  ziel  niet  meer 
kunnen  bestaan  ;  zooals  het  vuur  uitgaat  wanneer  de 
brandstof  ontbreekt.  Wanneer  de  ziel  haar  werk  vol- 
bracht heeft,  en  de  materie  van  het  w^erk  dat  God 
vormt  dus  is  uitgeput,  blijft  de  ziel  met  dat  werk  in  God 
en  verheft  zich  met  haar  eenvoudig  wezen  in  de  God- 
heid zonder  werk,  en  dus  zonder  materie.  De  Godheid 
is  haar  land,  en  hierin  bevinden  zich  alle  dingen  der 
ziel  in  een  stille  kracht. 

De  engel  en  de  ziel  zijn  de  eenige  geschapen  dingen, 
welke  God  kunnen  ontvangen  op  een  wijze,  waardoor 
God  zich  in  hen  bevindt.  Aan  andere  schepselen  kan 
God  ook  zijn  wezen  meedeelen,  maar  deze  hebben  God 
niet  begrepen.  Zij  sluiten  God  niet  op  bewuste  wijzen 
in  zich,  alleen  de  engelen  en  de  ziel  zijn  hiertoe  in  staat. 
Het  schepsel  heeft  door  zijn  weezen  een  weg  tot  God, 
het  is  die  kracht,  die  het  schepsel  bew^eegt  van  het  niets 
tot  iets  te  stijgen.  Maar  de  ziel  moet  zoo  ver  met  God 
vereenigd  zijn,  dat  zij  alleen  van  het  bestaan  van  God 
bewust  is  en  dat  zij  bedenkt  dat  in  een  zekeren  verheven 
bestaansvorm  God  nooit  een  ander  schepsel  geschapen 
had  dan  de  ziel ;  de  ziel  m.oet  zoo  geheel  God  worden  als 
God  zelve  God  is.  Evenals  in  Jezus  Christus  God  mensch 
geworden   is  en  zich  met  goddelijke  natuur  in  den  hemel 
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bevond,  zoo  moet  de  ziel  in  de  goddelijke  natuur  zinken. 
God  is  niet  een  afgescheiden  natuur  maar  hij  is  de 
natuur  aller  naturen  en,  wanneer  de  ziel  zich  met  hem 
vereenigt,  zoo  vereenigt  zij  zich  dus  ook  met  de  geheele 
natuur.  God  heeft  echter  alle  dingen  als  één  ding  in 
zich  besloten,  terwijl  de  ziel  de  dingen  naar  redelijkheid, 
dus  alle  afzonderlijk,  erkent.  Maar  wanneer  de  ziel  de 
dingen  in  God  kent,  zoo  verheft  zij  zich  boven  de  af- 
gescheidenheid en  komt  zij  in  de  eenvoudige  on-kennis 
aller  dingen,  waar  de  ziel  zich  buiten  tijd  en  plaats  zoekt. 
Zij  bevindt  zich  dan  in  het  ondoorgrondbare  niets  der 
goddelijke  natuur.  Voor  deze  verheffing  was  de  ziel 
een  werk  Gods,  dat  zelf  zonder  beelden  was  maar  toch 
beelden  tot  uitdrukking  moest  brengen.  Het  beeld, 
dat  zij  openbaren  moest,  nam  zij  van  Gods  eigen 
natuur.  In  dit  stadium  was  de  ziel  beperkt  tot  datgene 
wat  zich  tot  de  openbaring  keerde,  maar  daarna  werd 
aan  de  ziel  alles  ontnomen  wat  haar  gegeven  was 
en  werd  zij  één  met  het  wezen,  zooals  dat  in  de  godde- 
lijkheid bestaat.  Als  de  ziel  aldus  alle  dingen  door  't 
wezen  in  zich  vereenigd  heeft,  zoo  trekt  zij  alle  hare  bij- 
zondere krachten  in  zich,  en  dan  is  het  wezen,  zooals 
het  in  de  ziel  bestaat,  in  een  punt  vereenigd  met  het  wezen 
in  God.  Voor  zoover  de  ziel  gedurende  haar  geschapen 
bestaan  het  wezen  in  zich  bevat,  voor  zoover  is  zij  ook  god- 
delijk, doch  dat  is  slechts  een  klein  gedeelte.  God  is  on- 
verdeelbaar, zoodat  een  gedeelte  van  God  gelijk  is  aan 
den  geheelen  God  en  zoo  bestaat  de  ziel  dus  ook  hier- 
door geheel  in  God.  Al  datgene  van  het  wezen,  wat  de 
ziel  niet  omvatten  kan,  vormt  den  afgrond  van  het  eeuwig 
niets-bestaan,  waarin  de  ziel  zich  door  hare  geschapen- 
heid verliest. 

God  maakte  den  hoogsten  bestaansvorm  der  ziel  aan 
zich  gelijk,  zoodat  zij  evenals  God  zelf,  aan  geen 
plaats  gebonden  is,  zij  is  boven,  onder,  in,  buiten 
en  uit  alle  dingen.  Zij  blijft  onverdeeld  op  zichzelve  : 
daar  waar  de  ziel  is,  is  geen  leven  en  geen  werk, 
en     de    ziel    kan    door   hare    subtiliteit    in    alle    dingen 
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bestaan,  zonder  door  deze  dingen  aangeraakt  te  worden. 
Wanneer  zij  alle  dingen  te  boven  gaat,  zoo  kan  de  ziel 
door  hare  gelijkheid  met  God  ook  in  de  Godheid  worden 
verheven,  waar  niets  meer  bestaat.  Men  erkent  in  de 
vrijheid  der  ziel,  dat  zij  boven  alle  dingen  verheven  is  ; 
en  door  deze  vrijheid  kan  ze  zich  geheel  in  de  Godheid 
verliezen.  De  ziel  is  hierdoor  buiten  alle  dingen,  en 
daarom  kan  zij  God  aan  alle  schepselen  begrijpen.  St. 
Augustinus  zegt  ook,  dat  de  ziel  geheel  de  eigenschappen 
van  God  bezit,  en  hierdoor  kan  zij  door  de  genade  tot 
God  gebracht  worden  en  boven  de  genade  met  God  ver- 
eenigd  worden.  Evenals  God  drievoudig  is  naar  de  per- 
sonen en  eenvoudig  naar  zijn  natuur,  evenals  hij  zich 
op  alle  plaatsen  in  zijn  geheel  bevindt,  en  alles  vooruitziet 
en  beelden  van  al  het  komende  vormt,  zoo  is  ook  de  ziel 
drievoudig  naar  hare  krachten  en  eenvoudig  naar  hare 
natuur  ;  zij  bevindt  zich  ook  in  haar  geheel  in  alle  lede- 
maten van  het  lichaam  en  daarom  zijn  alle  ledematen 
voor  de  ziel  slechts  een  plaats.  De  ziel  bezit  evenals 
God  het  vooruitzien  van  alle  dingen,  en  zij  vormt  ook 
de  beelden  van  dat  wat  geschieden  zal. 

De  ziel  is  gelijk  God  en  daarom  kan  alles  wat  men  van 
het  rijk  Gods  zegt  ook  van  de  ziel  gezegd  worden. 

Doordat  God  de  ziel  zoo  gelijk  aan  zichzelf  geschapen 
heeft,  is  ook  het  bovenste  aanzicht  der  ziel  gelijk  aan  het 
bovenste  aanzicht  der  Godheid,  en  zoo  kan  de  Godheid 
zich  in  de  ziel  uitstorten  zonder  bemiddeling.  Door  dit 
allerhoogste  aspect  der  ziel  bestaat  de  innerlijke  mensch 
—  ondanks  de  onbestendigheid  van  het  geschapene  — 
gestadig  in  de  eeuwige  tegenwoordigheid,  waardoor  zij 
tegelijk  in  alle  dingen  is. 

Het  is  niet  gemakkelijker  omschrijvingen  voor  de  ziel 
te  vinden  dan  voor  God  zelve.  Voor  het  menschelijke 
verstand  is  ze  even  onbegrijpelijk  en  boven  ons  bewust- 
zijn verheven.  Van  de  ziel  kan  men  echter  toch  zes 
eigenschappen  opnoemen,  welke  hare  verhouding  tot  het 
aardsche  en  het  goddelijke  kenmerken.  Ten  eerste  is  de 
ziel  dood  voor  alle  ongerechtigheid,  ten  tweede  is  zij  ge- 
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louterd  en  puur  in  het  goddelijk  licht  en  in  de  genade, 
ten  derde  ontvangt  zij  zonder  bemiddeling  de  gaven 
Gods,  ten  vierde  is  zij  Gods  Woord  geheel  gehoorzaam, 
ten  vijfde  is  zij  ondergeschikt  aan  het  goddelijke  licht, 
ten  zesde  kent  de  bovenste  kracht  der  ziel  de  reine  zalig- 
heid van  vereeniging  met  God,  daar  waar  de  Vader  den 
Zoon  openbaart. 

St.  Augustinus  zegt  dat  de  ziel  uit  het  hemelsche  land 
des  Vaders  komt  en  gemaakt  is  van  de  materie  der 
goddelijke  liefde,  geboren  is  uit  het  hooge  geslacht  der 
Heilige  Drievuldigheid  en  erfgenaam  is  van  God  en  van 
den  hemel.  De  ziel  geeft  aan  de  schepselen  al  het  goede 
en  alle  vreugde,  welke  God  kan  geven.  De  natuur  der 
ziel  is  engelachtig  en  geestelijk,  en  een  beeld  der  Drie- 
vuldigheid. De  ziel  is  het  edelste  schepsel,  dat  God  ooit 
deed  ontstaan,  zij  staat  Gods  hart  zoo  nabij,  dat  het 
is  alsof  God  de  ziel  van  zijn  eigen  natuur  had  ge- 
maakt. Maar  dat  is  niet  zoo,  want  noch  de  ziel  noch 
iets  anders  is  van  goddelijke  natuur  gemaakt  dan  alleen 
God  zelf,  en  hij  schiep  de  ziel  uit  niets.  God  alleen  kan 
de  ziel  vervullen,  want  zij  is  schooner  dan  de  engelen, 
daar  zij  een  beeld  Gods  is.  De  ziel  was  in  den  oorsprong 
zoo  eenvoudig  dat  ze  zichzelf  en  God  niet  erkende, 
daarom  gaf  God  haar  den  vrijen  wil,  waardoor  zij  zich 
genoeg  kon  afscheiden  om  God  daarna  weer  te  erkennen. 
Na  dit  leven  vloeit  de  ziel  weer  terug  tot  God,  en  hoe 
zuiverder  en  onvermengder  de  ziel  bleef,  des  te  gelijker 
deze  terugvloeiing  tot  God  kan  geschieden,  want  Gods 
geest  is  geheel  onvermengd.  De  ziel  is  groot  voor  zoover 
zij  de  eeuwigheid  begrijpt,  goed  voor  zoover  zij  het  goede 
liefheeft  en  zalig  voor  zoover  zij  gemeenschap  heeft  met 
God. 

Een  philosoof  zegt,  dat  de  ziel  een  plaats  of  een  hoek 
is,  waarin  tijd  en  eeuwigheid  aan  elkaar  raken.  De  ziel 
zelf  behoort  echter  noch  tot  den  tijd  noch  tot  de  eeuwig- 
heid, maar  zij  is  gemaakt  tusschen  beide.  Ware  zij  in 
den  tijd  gemaakt,  zoo  was  zij  vergankelijk ;  ware  zij 
echter  in  de  eeuwigheid  gemaakt,  dan  moest  zij  onver- 
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anderbaar  zijn.     De  ziel  is  echter  onvergankelijk   doch 
veranderbaar  in  haar  geschapenheid. 

St.  Augustinus  zegt  weer,  dat  de  ziel  gemaakt  is  van 
het  alleredelste  en  het  allerheimelijkste  van  alle  zelf- 
standigheden.  Neigt  de  ziel  zich  tot  het  vergankelijke, 
dan  is  zij  duister,  richt  zij  zich  echter  op  tot  het  eeuwige, 
dan  is  zij  sterk  en  bestendig,  en  is  zij  in  staat  alle  ver- 
gankelijke dingen  te  overwinnen.  De  ziel  is  dan  heilig, 
want  heilig  zijn  beduidt  afgescheiden  zijn  van  al  het 
aardsche.  Daarom  zijn  de  heiligen  niet  volkomen  heilig, 
daar  zij  nog  een  lichamelijk  bestaan  hebben.  De  engelen 
zijn  echter  heilig,  en  natuurlijk  ook  God.  Die  louterheid 
van  het  onstoffelijke  bestaan,  dat  de  heiligheid  vormt, 
is  het  positieve  zijn,  terwijl  datgene,  wat  niet  onstoffelijk 
bestaat,  eigenlijk  geen  bestaan  heeft.  De  engelen  en  de 
ziel  werden  geschapen  in  een  wezenlijk  bestaan,  terwijl 
alle  andere  dingen  geschapen  worden  in  een  onzuiver 
bestaan,  waarin  zij  met  stof  zijn  vermengd  en  dus  eigen- 
lijk niet  bestaan. 

De  goddelijke  deugden,  zooals  bijvoorbeeld  het  geloof, 
worden  op  bovennatuurlijke  wijze  aan  de  ziel  meege- 
deeld. Zoo  worden  haar  dan  ook  de  gaven  van  den 
Heiligen   Geest  gegeven. 

De  eigenlijke  natuur  der  ziel  staat  buiten  alle  wetten 
der  ruimte,  en  dat  ziet  men  b.v.  aan  het  volgende. 
Wanneer  een  mensch  een  vriend  heeft,  die  duizend  mijlen 
van  hem  verwijderd  is,  zoo  stroomt  de  ziel  daarheen 
met  al  haar  vermogen  tot  liefhebben.  Dat  getuigt  ook 
Augustinus,  wanneer  hij  zegt  dat  de  ziel  zich  meer  daar 
bevindt  waar  ze  liefheeft,  dan  daar  waar  zij  het  leven 
geeft.  De  bovenste  krachten  der  ziel  werken  in  den 
hemelschen  Vader  en  zijn  met  hem  in  een  wezen,  zonder 
dat  het  zich  van  daar  ooit  naar  beneden  neigt,  want  het 
is  slechts  de  manifestatie  der  ziel  in  het  geschapene, 
welke  dat  doet.  Het  aspect  der  ziel  dat  zich  in 
God  bevindt  is  buiten  alle  ruimte  en  tijd,  en  verheven 
boven  alles  wat  noembaar  is  of  in  woorden  kan  worden 
uitgedrukt.   Duizenden  zielen  kunnen  zich  in  den  hemel 
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op  de  punt  van  een  naald  bevinden,  ja  alle  hemelen  en 
aarden,  welke  God  schiep,  zijn  voor  ons  niets  in  ver- 
houding tot  dat  wat  een  naaldpunt  voor  de  ziel  is. 

In  haar  hoogste  aspect  is  de  ziel  onveranderbaar,  deze 
eigenschap  kan  echter  gehinderd  worden  door  hare  ver- 
binding met  het  vergankelijke.  Opdat  de  ziel  ook  in 
het  geschapene  onveranderd  blijve,  zijn  de  volgende 
voorwaarden  noodzakelijk.  Ten  eerste  moet  zij  een 
lichaam  hebben,  dat  wel  bij  haar  past,  want  de  ziel 
gebiedt  het  lichaam  dat  haar  onmiddellijk  moet  gehoor- 
zamen. Adam  werd  ten  val  gebracht,  doordat  zijn  lichaam 
hem  gehoorzaamheid  weigerde.  Ten  tweede  moet  de  ziel 
niet  verbonden  zijn  met  of  welbehagen  voelen  in  iets 
dat  niet  God  is.  Ten  derde  moet  de  mensch  niet  in  de 
macht  komen  van  iets  dat  vergankelijk  is,  maar  slechts 
rekening  houden  met  het  feit  dat  God  hem  geschapen 
heeft,  en  zich  slechts  afvragen  waartoe  God  hem  schiep. 
Wanneer  men  aan  deze  drie  voorwaarden  voldoet,  hindert 
men  ook  in  het  vergankelijke  bestaan  de  onveranderbaar- 
heid der  ziel  niet. 

De  ziel  zou  volmaakt  zijn,  wanneer  alles  wat  goed  is 
haar  natuurlijke  eigenschap  was.  De  beoefening  der 
deugden  is  niet  voldoende,  maar  alle  deugden  moeten 
het  wezen  der  ziel  vormen,  zoodat  al  het  goede  uit  haar 
straalt,  zonder  dat  de  ziel  daardoor  eenig  werk  deed. 
De  mensch  moet  zich  dus  zooveel  mogelijk  naar  de  ziel 
schikken,  om  voortdurend  de  deugd  te  beoefenen  en  niet 
nu  eens  deugdzaam  en  dan  weer  ondeugdzaam  te  zijn. 

Ook  Dionysius  zegt,  dat  de  ziel  alle  goede  eigenschappen 
in  hare  hoogste  volkomenheid  hebben  moet.  Het  er- 
kennen der  ziel  moet  plaats  hebben  in  zoo'n  helder  licht, 
dat  zoo  vervuld  moet  zijn  van  liefde,  dat  zij  niet  erkent 
of  men  ze  haat  of  liefheeft,  en  dat  zij  dus  diengenen,  welke 
haar  haten,  niet  minder  wel  gezind  is  dan  die  welke  haar 
liefhebben.  De  ziel  moet  leeg  zijn  van  zichzelve  zoowel 
als  van  alle  dingen,  welke  zich  in  haar  zouden  kunnen 
bevinden,  en  wanneer  zij  dat  eenmaal  bereikt  heeft,  ver- 
zinkt zij  in  haar  hoogste  goed.   Hierin  zinkt  zij  eeuwiglijk 
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zonder  ooit  den  grond  te  raken  van  datgene  waarin  zij 
zich  verliest.  Zij  ontzinkt  aan  zichzelf  voor  zoover  zij 
schepsel  is,  maar  aan  hare  goddelijkheid  ontzinkt  zij 
niet.  Toch  blijft  ook  haar  openbaring  als  schepsel  bestaan, 
maar  deze  kan  nimmer  uitdrukken  wat  het  goddelijke 
bestaan   der  ziel  is. 

De  volkomenheid  der  ziel  ligt  in  vier  dingen,  welke 
samen  een  algeheele  overgave  aan  God  vormen.  Het  zijn 
1°.  dat  niets  der  ziel  zoo  aangenaam  is,  of  het  is  haar  even 
aangenaam  het  ook  te  laten,  2°  onverschilligheid  alle 
pijnen  te  lijden  welke  God  zendt,  3°  dat  Gods  gerechtig- 
heid der  ziel  even  zoet  is  als  zijne  barmhartigheid,  zoowel 
voor  zichzelf  als  voor  anderen,  4°  zich  evenzeer  verheugen 
over  Gods  gave  aan  anderen  als  aan  zichzelf.  Deze  eigen- 
schappen zijn  de  gevolgen  van  loutere  liefde  en  het  op- 
geven van  alle  zelfzucht. 

De  ziel  heeft  een  licht  in  zich,  waarin  God  meer  wel- 
behagen heeft  dan  in  alle  schepselen  welke  hij  schiep  ; 
in  dat  licht  doet  hij  al  zijn  kracht  stroomen.  Wanneer 
de  ziel  in  dat  licht  komt,  openbaart  zij  zich  in  zichzelf. 
Dan  verliest  zij  alle  geschapenheid,  zij  wordt  geheel 
boven  zich  verheven  en  vereenigt  zich  geheel  met  het 
eene.  Zij  openbaart  dan  God,  zooals  deze  zich  open- 
baart, en  hierin  vereenigen  zich  alle  schepselen,  alle 
engelen  en  God  zelf. 

GESCHAPENHEID   EN  EEUWIGHEID  DER  ZIEL 

II 

God  schiep  de  ziel  tusschen  een  en  twee,  een  beduidt 
hier  de  eeuwigheid,  welke  altijd  alleen  is,  en  twee  is  het 
tijdelijke,  dat  verandert  en  vermeerdert.  Met  de  boven- 
ste kracht  blijft  de  ziel  in  de  eeuwigheid,  dat  is  God, 
met  de  lagere  krachten  echter  bevindt  zich  de  ziel  in 
den  tijd,  en  door  deze  krachten  wordt  de  ziel  tot  de  dingen 
der  aarde  gericht  en  tijdelijk  van  haar  edelheid  berooft. 
Wanneer  het   voor  de  lagere  zielskrachten  mogelijk  was 
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God  geheel  te  erkennen,  zooals  de  engelen  dat  kunnen, 
dan  behoefde  de  ziel  ook  niet  met  het  lichaam  vereenigd 
te  worden,  want  deze  vereeniging  is  alleen  noodig,  opdat 
de  lagere  zielskrachten  de  zich  in  de  stof  bevindende 
openbaring  van  God  zouden  kunnen  waarnemen. 

Evenals  men  de,  zon  slechts  kan  aanzien,  wanneer  zij 
op  een  voorwerp  schijnt,  zoo  moet  men  ook  het  godde- 
lijke licht  waarnemen  aan  de  stof  en  aan  de  gelijkenissen. 

Terwijl  de  lagere  zielskrachten  dus  niet  God  recht- 
streeks in  zich  kunnen  bevatten,  staan  de  hoogste  ziels- 
krachten in  nauw  verband  met  God.  Ze  zijn  naar  God 
geheeld.  Het  beeld  Gods  is  naar  hem  zelf  gemaakt,  hierin 
is  dus  niets  wat  niet  goddelijk  is.  Het  beeld  Gods  is  Gods 
erkennen  van  zichzelf,  hetwelk  alleen  licht  is,  en  wanneer 
de  ziel  hem  recht  erkent,  is  ook  zij  gelijk  zijn  beeld. 

Zooals  Augustinus  zegt,  is  de  ziel  dus  geschapen  op  een 
plaats  tusschen  tijd  en  eeuwigheid.  Met  de  onderste 
krachten  raakt  de  ziel  de  tijdelijke  dingen,  terwijl  zij  door 
de  bovenste  krachten  de  dingen  zonder  de  grenzen  van  den 
tijd  eeuwig  begrijpt,  maar  hoe  hoog  ook  de  hoogere  ziels- 
krachten  zich  boven  al  het  geschapene  verheffen,  toch 
blijft  het  lichaam  van  de  voorvallen  bewust,  welke  het 
stoffelijke  niet  te  boven  gaan. 

Alle  schepselen  zijn  veranderlijk  en  onbestendig,  alleen 
God  is  eeuwig.  De  eigenschap  van  het  eeuwig  zijn  is 
het  onveranderlijk  zijn,  dus  het  eeuwig  jong  zijn.  De 
engel  en  de  ziel  zijn  gedeeltelijk  veranderlijk,  daar  zij 
slechts  gedeeltelijk  eeuwig  zijn.  De  ziel  is  onbestendig 
(dus  oneeuwig),  voor  zoover  zij  het  lichaam  leven  geeft 
en  voor  zoover  zij  den  geest  van  het  geschapene  betee- 
kent ;  eeuwig  en  bestendig  is  de  ziel  echter  voor  zoover  zij 
goddelijk  is  in  naamlooze  eenheid  in  welke  God  bestaat. 

De  ziel  kan  zich  door  een  zekere  kracht  boven  haar 
geschapen  bestaan  verheffen  en  boven  het  tijdelijke  in 
het  niet  komen.  De  vijf  zinnen  worden  in  deze  kracht 
getrokken  en  deze  kracht  komt  daar  waar  geen  beelden 
meer  zijn. 

Denkvermogen  en  wil  moeten  ook  boven  zichzelf  gaan, 
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opdat  de  ziel  boven  den  tijd  verheven  worde,  want 
slechts  in  den  hemel  is  de  werkelijke  plaats  der  ziel  vol- 
gens hare  hoogste  aspecten  en  krachten.  God  alleen  kan 
de  zielen  scheppen  en  hij  schiep  ze  als  een,  en  zij  is  zoo 
heimelijk  en  verborgen  gemaakt,  dat  niemand  eigenlijk 
weet  wat  de  ziel  is,  maar  op  het  oogenblik  dat  zij  van 
God  geschapen  wordt  is  zij  een  rein  goddelijk  uitvloeisel, 
onvermengd  met  dat  wat  niet  God  is.  Zij  is  een  licht  en 
daarom  kan  zij  alleen  in  God  rusten.  Zij  is  een  geest, 
een  vuur,  een  vonk  van  hemelsche  natuur. 

God  schiep  de  ziel  in  zijn  eenig  geboren  Zoon,  die  zijn 
eeuwig  bestaan  in  den  Vader  heeft  en  die  hem  zonder 
onderbreking  voortbrengt ;  daarom  is  hij  eeuwig  nieuw. 
Om  die  reden  is  dan  ook  de  ziel  eeuwig  nieuw.  Maar  hier- 
voor is  het  ook  noodig,  dat  de  ziel  zich  zonder  eenige  be- 
middeling 'in  God  bevindt,  en  dat  hij  haar  direct  in 
den  Zoon  weerspiegelt.  Sommige  philosofen  zeggen,  dat 
de  Zoon  een  beeld  Gods  is  en  de  ziel  gevormd  is  naar 
dit  beeld,  maar  de  ziel  is  nog  hooger  dan  dit.  De  Zoon  is 
wel  een  beeld  Gods,  maar  hij  is  boven  de  beelden  van  het 
geschapene,  want  hij  is  een  beeld  van  de  verborgen 
Godheid.  De  ziel  is  gevormd  naar  dit  beeld,  en  is  dus 
niet  het  beeld  van  een  geschapen  voorwerp.  Daar  waar 
de  Zoon  liefheeft,  heeft  ook  de  ziel  lief  ;  zij  zijn  hierin 
vereenigd,  doch  waar  de  Zoon  openbaring  wordt,  gaat 
de  ziel  niet  met  hem  mee.  Zij  blijft  altijd  boven  de  beelden 
der  geschapenheid.  Zooals  vuur  en  hitte  vereenigd  zijn, 
en  smaak  en  kleur  zich  aan  een  appel  bevinden  maar 
toch  door  verschillende  zintuigen  worden  waargenomen, 
zoo  weet  in  de  vereeniging  van  Zoon  en  ziel  de  ziel  slechts 
dat  zij  boven  de  scheppingsbeelden  verheven  is. 

In  Johannes  staat  geschreven  :  ,,Die  zijn  ziel  liefheeft 
zal  ze  verliezen,  en  die  zijn  ziel  haat  in  de  wereld  zal  ze 
bewaren  tot  het  eeuwige  leven"  ^).  De  uitleg  hiervan  is, 


')  Joh.  XII  :  25.  Gewoonlijk  vertaald  door  ,,Die  zijn  leven  lief- 
heeft" en  „die  zijn  leven  haat",  terwijl  de  Latijnsche  tekst  luidt  i 
„Qui  amat  animam  suam"  en  „qui  odit  animam  suam". 
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dat  men  de  ziel  niet  moet  liefhebben  op  de  onvolledige 
wijze  waarop  wij  haar  kennen  ;  daar  de  loutere  reine 
vorm  voor  ons  verborgen  blijft.  Als  men  een  timmerman 
bij  dien  naam  noemt,  zoo  noemt  men  hem  niet  mensch 
maar  verrichter  van  zijn  handwerk,  en  zoo  is  het  ook 
wanneer  wij  de  ziel  ziel  noemen.  Wij  geven  haar  dan  den 
naam  van  den  onvolmaakten  vorm,  welke  tot  onze  kennis 
komt ;  en  dien  vorm  moeten  wij  haten,  opdat  wij  den 
zuiveren  vorm  der  ziel  zouden  kunnen  liefhebben.  Dezen 
zuiveren  bestaansvorm  heeft  de  ziel  slechts  in  God,  en 
daarom  moeten  wij  den  wereldschen  bestaansvorm  haten, 
want  deze  is  slechts  een  lager  aspect  van  het  bestaan  der 
ziel.  Deze  aspecten  zijn  de  ziel  in  hare  geschapenheid,  want 
terwijl  zij  zich  in  God  boven  tijd  en  ruimte  bevindt, 
bestaat  zij  ook  in  een  geschapen  vorm  in  het  gemani- 
festeerde heelal,  en  op  die  wijze  bestaat  ook  de  ziel  in  het 
lichaam.  Wanneer  het  lichaam  ervoor  gereed  is,  doet 
God  er  de  ziel  in  vloeien  en  beeldt  die  ziel  naar  het  lichaam. 
De  ziel  verkrijgt  op  die  wijze  een  gelijkenis  met  het  lichaam 
en  uit  deze  gelijkenis  ontstaat  een  liefde.  Daarom  heeft 
ieder  zichzelf  lief  en  de  mensch  heeft  zijn  ziel  lief,  daar 
hij  voelt  dat  dit  het  middel  is,  waardoor  hij  tot  God  kan 
komen. 

De  ziel  is  van  den  hemel  geboren  en  het  lichaam  van 
de  aarde,  en  zij  strijden  tezamen,  daar  de  ziel  de  eeuwige 
dingen  begeert  en  het  lichaam  slechts  de  tijdelijke.  De 
ziel  ontvliedt  alle  tijdelijkheid  en  alle  welbehagen  in 
het  geschapene,  en  voor  's  menschen  zaligheid  is  het  ook 
noodzakelijk  zich  nergens  mee  op  te  houden  dan  slechts 
met  datgene  wat  eeuwig  is,  wat  God  is.  Om  deze  eigenschap 
te  verkrijgen,  moet  de  mensch  aan  vier  voorwaarden  vol- 
doen :  hij  moet  geen  acht  slaan  op  alles  wat  vergankelijk 
is,  zijn  eer  niet  meer  achten  dan  die  van  iemand  anders, 
welbehagen  en  lust  opgeven,  en  door  deze  drie  hoedanig- 
heden tot  de  vierde  komen  :  geen  acht  slaan  op  zichzelf. 
Ziehier  waartoe  de  mensch  moet  komen,  wanneer  hij 
zijn  ziel  volgt  en  niet  zijn  lichaam,  en  toch  deelt  de  ziel 
haar  leven  aan  het  geheele  lichaam  mede,  en  werkt  overal 
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haar  eigen  werk.  Zij  hoort  door  's  menschen  ooren  en 
^iet  door  zijn  oogen,  maar  wanneer  de  ziel  aldus  het  leven 
aan  de  organen  van  's  menschen  lichaam  geeft,  dan  be- 
vindt de  kracht  der  ziel  zich  op  dat  oogenblik  niet  in 
haar  edel  wezen,  waarin  zij  in  God  is  boven  alle  grenzen 
van  tijd  en  ruimte,  welke  haar  eigenlijke  verblijfplaats  is. 

III 

HET  ERKENNEN  1) 

De  drie  goddelijke  personen  zijn  één  in  natuur  en  deze 
goddelijke  natuur  is  eeuwig.  Haar  erkennen  is  in  het  licht 
dezer  natuur  alvermogend,  haar  zelfbewustzijn  is  echter 
iets  anders  dan  haar  erkennen  is.  Het  erkennen 
heeft  geen  oorsprong,  want  het  is  de  Vaderlijke  persoon, 
die  den  kenner  voortbrengt  uit  de  alvermogendheid  van 
zijn  eigen  persoon.  Daar  geschiedt  de  eeuwige  ononder- 
broken geboorte  in  het  Vaderlijke  voortbrengen  des  Zoons, 
en  daar  ook  keert  de  kenner  weer  terug  tot  den  Vader 
in  de  alvermogendheid,  vanwaar  hij  uitgevloeid  is.  Uit 
den  Vader  ontspringen  n.1.  zoowel  de  erkenner  als  de 
eeuwige  geboorte,  welke  datgene  is  wat  erkend  zal  worden, 
-en  deze  twee  bevinden  zich  onverdeeld  in  den  Vader, 
waar  dus  erkenner  en  datgene  wat  erkend  moet  worden 
één  zijn  door  de  liefde,  welke  zich  in  den  Vader  bevindt 
en  welke  hun  beider  geest  is ;  daar  vormen  deze  drie  te 
zamen  de  Drieëenheid,  die  slechts  ééne  natuur  heeft. 
Zoo  staat  het  erkennen  in  verband  met  de  goddelijke 
natuur  dezer  Drieëenheid  en  het  is  de  Heilige  Geest, 
die  deze  gave  aan  de  ziel  der  schepselen  mededeelt. 

De  ziel  heeft  door  haar  erkenningsvermogen  nog  twee 
goddelijke  aspecten  in  zich,  dat  zijn  de  mogelijkheid  en  de 
werkelijkheid  aller  dingen  te  kunnen  bevatten.  De  ziel 
kan  door  het  erkennen  alle  dingen  geestelijk  in  zich 
bevatten  en  hierin  bestaan  de  dingen  mogelijk  in  de  ziel. 


1)  Erkennen  staat  hier  voor  datgene  wat  Eckhart  „vernuft"  noemt. 
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Maar  door  haar  werkende  kracht  gelijkt  de  ziel  op  den 
Vader,  daar  zij  hierdoor  alle  dingen  in  het  wezen  ver- 
werkelijkt, en  God  wilde  dat  de  natuur  aller  schepselen 
door  het  erkennen  in  de  ziel  bestond.  Door  het  erkennen 
heeft  de  ziel  gemeenschap  met  het  goddelijke  goed  en 
ontvangt  zij  ook  de  goddelijke  gave  van  den  vrijen  wil. 

Door  zijne  vijf  eigenschappen  maakt  het  erkennen 
dat  de  ziel  God  gewaar  wordt,  de  vijf  eigenschappen  zijn  : 
1°.  zijne  afgescheidenheid  van  tijd  en  plaats,  2°.  zijne 
ongelijkheid  met  eiken  anderen  bestaansvorm,  3°.  zijne 
loutere  onvermengdheid,  4°.  zijn  auto-activiteit,  waardoor 
het  in  zichzelf  werkt  en  zoekt,  5°.  het  feit  het  goddelijk 
oerbeeld  der  schepping  te  zijn. 

Wat  de  eerste  eigenschap  betreft,  beduidt  dit  dat 
het  erkennen  niets  met  tijd  of  plaats  te  maken  heeft 
en  elke  gedachte,  welke  met  deze  twee  eigenschappen 
van  het  geschapene  te  maken  hebben,  het  denkvermogen 
geheel  vreemd  zijn.  De  tweede  eigenschap  moet  aldus 
worden  uitgelegd.  Een  philosoof  zegt :  God  is  een  wezen 
en  niets  kan  hem  gelijk  zijn.  Johannes  daarentegen 
zegt,  dat  wij  Gods  kinderen  moeten  zijn  en  op  hem  ge- 
lijken. Hoe  kunnen  deze  twee  gedachten  samengaan  ? 
De  verklaring  is  dat  het  erkennen,  dat  op  niets  ge- 
lijkt. God  gelijk  is  en,  zooals  God  eenig  en  ongelijk  is 
aan  elk  ander  ding,  wat  het  ook  zij,  zoo  is  het  ook  het 
erkennen.  De  derde  eigenschap  spreekt  van  de  loutere  on- 
vermengdheid der  ziel.  Gods  natuur  brengt  mede,  dat  zij 
met  niets  kan  vermengd  worden,  en  zoo  is  het  ook  met  het 
erkennen,  waarin  zich  niets  kan  bevinden,  wat  aan  zijn 
natuur  vreemd  is.  Wanneer  men  een  ding  aan  een 
ander  bevestigt  en  verplaatst  het  dan,  beweegt  men 
ook  het  andere  en,  bracht  ik  het  eene  voorwerp 
ergens  heen,  dan  moest  ik  het  andere  meenemen. 
Zoo  ook  moest  het  erkennen  datgene  meenemen  wat 
aan  haar  bevestigd  ware,  en  dit  moet  niet  zijn.  Het 
erkennen  moet  onbewogen  blijven,  zooals  het  voor- 
werp waaraan  niets  bevestigd  is.  Wat  de  vierde  eigen- 
schap betreft,  nl.  het  inwendige  zoeken  en  werken,  dat 


86  HET      ERKENNEN 

wordt  ook  door  Gods  tegenwoordigheid  voortgebracht, 
want  God  woont  in  het  allerbinnenste  der  ziel  en  zoo 
keert  het  erkennen  zich  ook  daarheen  om  hem  te 
vinden  ;  de  wil  daarentegen  verricht  het  meer  uitwendige 
werk.  Het  vijfde  punt  van  omschrijving  is  in  zeker  op- 
zicht de  quintessens  van  de  geheele  leer  der  natuur  der 
ziel.  Het  erkennen  is  een  beeld,  en  een  beeld  kan 
geheel  gelijk  zijn  aan  een  ander.  Men  kan  verschil  waar- 
nemen tusschen  zon  en  licht,  vuur  en  hitte,  maar  niet 
tusschen  de  natuur  van  een  beeld  en  die  van  een  ander. 
Zelfs  God  kan  dat  niet,  want  ze  worden  met  elkaar  geboren 
en  sterven  ook  met  elkaar.  Wanneer  een  muur  wit  is, 
is  zij  gelijk  aan  andere  witte  voorwerpen.  Maar  wanneer 
men  hem  zwart  maakt,  is  de  muur  dood  voor  het  wit. 
Zoo  kan  men  hier  zeggen  dat,  indien  het  beeld  vergaat 
dat  naar  God  gemaakt  is,  het  beeld  Gods  verging.  Het 
erkennen  schijnt  in  alle  hoeken  der  Godheid  en  neemt 
den  Zoon  in  het  hart  en  in  den  grond  des  Vaders 
en  plaatst  Hem  in  zijn  eigen  grond.  Het  erkennen  dringt 
overal  door,  niets  kan  het  voldoen,  noch  goedheid, 
noch  wijsheid,  noch  waarheid,  noch  God  zelf ;  dit  alles 
voldoet  het  niet  meer  dan  een  boom  of  een  steen.  Het 
gaat  tot  den  grond  van  al  het  bestaande,  daar  waar 
goedheid  en  waarheid  uit  ontstaan,  voordat  zij  geopen- 
baard worden  op  een  veel  verhevener  gebied  dan  daar 
waar  zij  goedheid  en  wijsheid  zijn.  Het  erkennen 
scheidt  alle  dingen  van  elkaar,  gaat  overal  binnen  en 
dringt  door  tot  de  wortels  en  tot  het  inwezen,  waaruit 
de  Zoon  en  de  Heilige  Geest  ontstaan.  In  één  woord, 
het  erkennen  omvat  alles  in  zijn  allerverhevenste  bestaan. 
Alle  dingen  bestaan  er  in  en  bestaan  daar  in  een  edeler 
vorm  dan  zij  op  zichzelf  bestaan,  want  in  het  erkennen 
worden  alle  dingen  erkend  naar  hun  wezen  en  niet  als 
openbaring. 

Het  erkennen  is  het  hoofd  der  ziel,  het  is  hier- 
door dat  de  ziel  gemeenschap  heeft  met  het  goddelijke 
goede,  dat  door  het  vonkje  aan  de  ziel  wordt  medegedeeld, 
en  het  is  in  zeker  opzicht  het  kanaal  voor  dit  vonkje  ; 
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door  het  erkennen  ontvangt  de  ziel  de  goddelijke 
natuur.  De  vijf  zinnen  geven  der  ziel  vergankelijke  en 
tijdelijke  indrukken,  welke  zij  weer  van  het  geschapene 
ontvangen.  Het  erkennen  gaat  echter  niet  zooals  de 
vijf  zinnen  met  de  ziel  mee,  maar  het  is  de  ziel  welke 
het  erkennen  moet  volgen  en,  wanneer  het  met  de 
ziel  vereenigd  is,  is  dat  het  eind  van  de  ziel.  Zooals 
de  ziel  het  leven  aan  het  lichaam  mededeelt,  op  die 
wijze  ook  geeft  God  het  wezen  aan  de  ziel  en,  zooals 
de  ziel  in  alle  deelen  van  het  lichaam  stroomt,  zoo  ook 
stroomt  God  in  alle  krachten  der  ziel,  zoodat  de  mensch 
hem  overal  gewaar  kan  worden  en  in  eeuwigheid  met 
hem  kan  zijn.  Het  erkennen  is  dus  niet  een  eigen- 
schap of  een  hoedanigheid,  welke  God  mededeelt,  maar 
het  dringt  in  het  wezen  der  ziel  en  geeft  er  het  wezen 
Gods  aan.  Ook  kan  het  erkennen  zich  in  het  wezen 
Gods  verzinken,  zoodat  het  een  verband  tusschen  het 
wezen  van  God  en  dat  der  ziel  vormt.  Het  erkennen 
is  een  vonkje  in  de  ziel,  dat  een  beeld  der  goddelijke 
natuur  in  de  ziel  vormt.  Het  gaat  al  datgene  tegen  wat 
niet  goddelijk  is.  Het  is  niet  een  kracht  der  ziel,  maar 
een  goddelijke  kracht,  die  in  de  ziel  werkt  en  de  ziel 
overal  tot  het  goede  richt,  zelfs  de  zielen  die  in  de  hel 
zijn.  Het  inwerken  van  deze  kracht  in  de  ziel  geschiedt 
zonder  bemiddelaar. 

Het  scheppend  erkennen  —  datgene  wat  de  beel- 
den in  de  ziel  brengt  —  spruit  voort  uit  het  eeuwige 
bestaan  der  dingen,  dat  op  verstandelijke  wijze  al  datgene 
in  zich  begrijpt  wat  in  God  bestaat.  Evenzoo  begrijpt 
het  scheppende  erkennen  zichzelf  slechts  door  zich- 
zelf, zooals  ook  God  het  doet.  In  zijn  oorsprong  is 
het  slechts  God,  maar  het  wordt  een  schepsel,  wanneer 
het  een  eigen  bestaansvorm  heeft  aangenomen.  Gedu- 
rende dit  leven  is  het  erkennen  even  verheven  en 
heerlijk  als  nadat  het  na  den  dood  van  ons  lichaam 
bevrijd  is.  Het  onderscheid  der  twee  toestanden  is  dat 
de  zaligheid,  welke  het  erkennen  even  eigen  is  als  God, 
tijdens  het  leven  door  ons  lichaam  is  verborgen.    Gedu- 
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rende  ons  aardsche  leven  streven  wij  ernaar  de  moge- 
lijkheid te  doen  ontstaan  in  God  geboren  te  worden, 
maar  na  den  dood  wordt  deze  mogelijkheid  omgezet  in 
de  werkelijkheid  der  zaligheid,  zooals  deze  ook  het 
scheppend  erkennen  eigen  is.  Grooter  of  volkomener 
wordt  de  zaligheid  hierdoor  echter  niet,  want  het  schep- 
pend erkennen  bezit  reeds  de  volkomenste  zaligheid 
die  zij  bezitten  kan.  Het  zaligworden  bestaat  dus 
daarin,  dat  de  mogelijkheid  onzer  geboorte  in  God  zoo 
wezenlijk  wordt  als  in  het  goddelijke  wezen  zelf.  En  al 
de  volmaaktheid  van  het  goddelijke  wezen  zal  ons  eigen 
worden,  met  dit  verschil  dat  ze  in  ons  als  een  genade 
bestaan  en  in  het  goddelijke  wezen  als  een  eigenschap 
of  bezit.  God  kan  niet  in  de  menschen  werken,  die  niet 
boven  het  verstandelijke  begrip  in  het  begrip  van  de 
rede  komen  ;  want  God  vindt  eerst  rust  en  vrede  in  hen, 
die  boven  alle  vormen  van  verstandelijkheid  komen, 
en  geloof  en  rede  bezitten.  In  deze  menschen  werkt 
God  echter  niet  alleen,  maar  hij  woont  en  rust  in  hen. 
Hen,  die  dit  bereikt  hebben,  kan  de  gewone  mensch  niet 
erkennen,  want  hun  leven  is  verborgen  en  hun  wezen 
bestaat  voor  dit  leven  niet.  De  waarnemingen  in  den  tijd 
kunnen  voor  deze  verheven  geesten  zeer  bedriegelijk  zijn. 

Het  erkennen  wordt  de  eerstgeborene  of  oudste  aller 
schepselen  en  voorbeeld  aller  schepselen  genoemd.  De 
schepselen  trachten  zich  naar  hun  voorbeeld  te  voegen 
en  te  vormen,  zooals  de  leerlingen  van  een  schilder  de 
afbeelding  navolgen  welke  hun  meester  maakt.  Een  zekere 
gelijkenis  bestaat  tusschen  alle  schepselen  en  hun  voor- 
beeld :  het  erkennen,  hetwelk  het  beeld  Gods  is  en  in 
het  hoogste  gedeelte  der  ziel  blijft,  want  niemand  heeft 
ooit  God  in  den  tijd  gezien.  De  mensch  is  dus  een 
beeld  Gods  en  Gods  klaarheid  weerspiegelt  zich  in  den 
mensch.  De  tijdelijke  vorm  Gods,  welke  in  den  mensch 
is,  kan  overgaan  in  God  zelven,  komende  van  het  licht 
der  genade  tot  het  licht  der  glorie,  en  door  bestaan  in 
alle  vormen,  in  de  klaarheid  der  klaarheden. 

Door  de  erkenning  geschiedt  de  eeuwige  geboorte  van  het 
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woord  in  de  ziel.  Het  eeuwige  woord  wordt  gesproken 
in  het  innigste  en  louterste  en  hoogste  der  ziel,  hetgeen 
het  erkennen  is.  Daar  bestaat  het  in  een  subtielen  en 
louteren  vorm,  en  vandaar  daalt  het  af  in  een  grovere 
bestaanswijze  in  de  gedachte.  Wanneer  het  woord  ten 
slotte  door  den  mond  wordt  uitgesproken,  zoo  is  dit 
slechts  de  manifestatie  van  het  innerlijke  woord. 

De  mensch  ontvangt  door  zijn  erkennen  indrukken, 
welke  hij  door  het  verstand  niet  werkelijk  begrijpen  kan, 
want  het  onverheerlijkt  lichaam  heeft  oneindig  minder  be- 
vattingsvermogen dan  een  zielskracht  of  het  erkennen.  De 
ziel  moet  ter  wille  van  de  neiging,  welke  zij  tot  het  ge- 
schapene heeft,  al  haar  werken  in  geschapen  beelden 
beginnen,  daar  dit  de  eenig  waarneembare  vorm  voor 
het  geschapene  is.  In  deze  beelden  is  het  beeld  der  ziel 
zelve  niet  aanwezig,  en  zelfs  de  verhevenheid  der  ziel 
heeft  hiermee  niets  te  maken,  want  die  waarneming  der 
beelden  geschiedt  in  het  gewone  verstand,  dat  weer  zijn 
oorsprong  heeft  in  een  beeld  des  erkennens  en  vandaar  in 
de  allerhoogste  gedachte  gaat.  Daar  wordt  aan  het  god- 
schouwend  beeld  een  vorm  gegeven,  en  hiervan  ontvangt 
de  ziel  de  heerlijkheid  voor  zoover  zij  die  kan  verstaan. 
Uit  dit  verstaan  wordt  de  ziel  voortgebracht.  Het  ver- 
stand neemt  de  stoffelijke  dingen  waar  als  waarheid  en 
de  wil  neemt  ze  waar  aan  hunne  goede  eigenschappen. 
Daarom  zijn  alle  stoffelijke  dingen  een  waarneming  van 
verstand  en  wil,  en  zijn  verstand  en  wil  vreemd  aan  God, 
want  God  is  afgescheiden  van  alle  vormen  van  waar- 
neming, welke  met  het  stoffelijke  zijn  verbonden. 

Het  erkennen  is  de  waarneming  van  het  allerhoogste, 
dat  slechts  in  alleen-zijn  bestaan  kan.  Het  verstand  ver- 
bindt het  erkennen  met  het  geschapene  en  het  erkennen 
doet  het  verstand  op  zulk  een  wijze  verstaan  dat  het  met  de 
liefde  verbonden  wordt.  Er  ontstaat  dus  een  tweede  band 
tusschen  het  erkennen  en  het  geschapene,  en  daardoor  kan 
het  geschapene  zich  in  het  erkennen  begrijpen.  Het 
erkennen  bestaat  eeuwig  sinds  haar  eersten  oorsprong  en 
zal  ook  eeuwig  bestaan,  en  vormt  het  bestaan  van  al  het 
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geschapene,  dat  zich  in  het  erkennen  begrijpt.  Na 
's  menschen  dood  komt  het  erkennen  tot  zijn  volle 
bewustzijn  en  vraagt  God  daar  om  genade,  welke  genade 
het  goddelijke  licht  is,  waardoor  zich  de  mensch  erkent ; 
maar  in  dit  licht  erkent  de  mensch  ook  God.  Het  is 
door  het  erkennen  dat  de  mensch  het  goddelijke  licht 
ontvangt,  want  het  is  het  eenige  kanaal  dat  in  het 
geschapene  voor  het  goddelijke  licht  bestaat.  Het  is 
ook  het  erkennen,  dat  het  licht  in  de  hoogste  deelen 
der  zielskrachten  brengt,  welke  eigenlijk  slechts  werk- 
tuigen zijn  en  door  het  erkennen  tot  werking  worden 
gebracht.  Het  louter  verstand  staat  niet  ver  van  het 
erkennen,  want  voor  zoover  de  waarnemingen  van  de 
stof  verwijderd  zijn,  zijn  zij  het  werk  van  het  louter 
verstand. 

De  zinnen  daarentegen  zijn  geheel  met  de  stof  ver- 
bonden. Mijn  oog  kan  wel  de  kleuren  waarnemen  maar 
niet  het  erkennen,  hetwelk  echter  in  zekere  mate  voor 
het  loutere  verstand  waarneembaar  is.  Een  vereeniging 
van  zinnen  en  verstand  vormt  het  voorstellingsvermogen. 
Wanneer  ik  iemand  gezien  heb,  kan  ik  mij  hem  voor- 
stellen. Hiertoe  is  dan  de  stof  niet  meer  noodig  maar 
wel  het  beeld  der  stof,  dat  door  de  oogen  waargenomen 
werd  en  daarna  door  het  verstand  weer  voortgebracht 
wordt.  Al  deze  krachten  worden  door  de  ziel  in  het 
leven  geroepen,  welke  deze  vitaliteit  door  het  erkennen 
ontvangt.  De  ziel  kan  zich  echter  ook  uit  al  deze  waar- 
nemingen terugtrekken,  door  het  licht  des  erkennens  tot 
God  gaan  en  daar  bestaan  boven  eiken  indruk  der  zin- 
tuigen, of  zelfs  van  het  verstand.  De  zinnen  blijven 
echter  altijd  door  de  ziel  aan  de  rede  ondergeschikt, 
zooals  een  naald  aan  den  magneet  hangt  en  andere  naalden 
weer  aan  deze  ;  en  dat  de  andere  naalden  aan  den  mag- 
neet hangen,  is  slechts  een  gevolg  van  het  feit  dat 
de  eerste  naald  er  zich  mee  in  contact  bevindt. 

Zoo  is  het  ook  met  de  zinnen  :  wanneer  de  ziel  zich 
in  God  bevindt,  zoo  zijn  ook  de  zinnen  aan  de  rede  ge- 
hoorzaam.   De  rede  doet  de  ziel  al  het  geschapene  eng 
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en  klein  schijnen.  Het  geringste  stoffelijke  voorwerp,  dat 
echter  door  het  licht  des  erkennens  beschenen  wordt,  is 
daardoor  verheven  boven  alle  zinlijke  waarneming  en 
wordt  louter  en  licht  als  de  zon,  want  het  lichamelijke 
en  tijdelijke  verdwijnt  daardoor.  Het  voorwerp  ontgroeit 
tijd  en  ruimte,  zooals  God  zich  boven  wijsheid  en  goedheid 
bevindt,  welke  toch  zijne  eigenschappen  zijn  in  zijne 
openbaring,  die  hij  echter  niet  is,  maar  welke  gaven  van 
hem  zijn.  Tegenover  het  licht  der  genade  beduidt  het  licht 
des  erkennens  weer  niets,  het  verhoudt  zich  er  tegenover 
als  naaldenpunten  tegenover  het  uitspansel.  Dat  God 
door  de  genade  in  de  ziel  komt,  brengt  oneindig  meer 
licht  dan  het  erkennen,  en  wanneer  de  ziel  eenmaal  met 
God  in  aanraking  geweest  is,  dan  is  alles  haar  verder 
onverschillig. 

Het  is  ook  door  het  erkennen,  dat  de  geest  zijn  weg 
vindt  tot  de  beelden  en  daarna  tot  God  en  zijn  eeuwige 
tegenwoordigheid,  en  dan  het  eeuwige  beeld  kan  be- 
zitten in  de  hoogste  goddelijke  klaarheid  en  één  kan  zijn 
met  alle  werk  Gods. 

VI 

DE  KRACHTEN  DER  ZIEL 

De  ziel  bezit  dus  een  edele  kracht,  welke  niets  met 
haar  gemeen  heeft,  zij  kan  God  in  zijn  wezen  gewaar- 
worden en  bezit  ook  iets  van  die  macht  Gods,  welke  het 
scheppen  is,  dat  uit  het  niets  het  iets  kan  doen  ontstaan. 
Ir  haar  hoogsten  bestaansvorm  is  zij  boven  alle  verdee- 
iingen  van  den  tijd  verheven  in  een  eeuwige  tegen- 
woordigheid, waarin  ook  de  Vader  bestaat.  Voor  de 
ziel  is  de  kracht  des  Vaders  onbedekt,  hij  stort  ze  in 
haar  uit  in  den  Zoon  en  door  den  Heiligen  Geest.  In 
het  hoogste  zielsgebied  bestaat  een  vermogen,  dat  de 
wijsgeeren  een  geestelijke  schrijn  noemen  en  dat  op 
dezelfde  wijze  werkt  als  God  de  Vader.  Want  evenals 
hij    het  Goddelijke  wezen  uitstort  in  den  Zoon  en  in  den 
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Heiligen  Geest,  zoo  doet  ook  de  ziel  hare  gedachten 
door  beelden   in   andere   vermogens   stroomen. 

Tot  het  verrichten  van  dit  werk  is  het  echter  noodig 
dat  de  ziel  eene  gestalte  aanneemt  en  niet  los  zij  van 
alle  vormen,  zooals  ook  God  voor  zijne  openbaring  zich 
door  den  vorm  der  Drieëenheid  doet  begrenzen.  De  ziel 
kan  in  dezen  toestand  ook  slechts  God  in  den  Drieëen- 
heidsvorm  waarnemen.  Wanneer  de  ziel  zich  echter 
van  alle  gestalten  ontdoet  en  zij  alleen  nog  maar  de 
eenvoudige  eenheid  waarneemt,  dan  bemerkt  het  loutere 
wezen  der  ziel  slechts  het  loutere  wezen  der  goddelijke 
eenheid,  waarin  zij   dan  rust. 

De  gelijkenis  tusschen  God  en  de  ziel  ligt  in  de  vier 
bovenste  krachten  der  ziel.  De  eerste  dezer  krachten 
verneemt  en  verwerkt  alle  lichamelijke  dingen  op  gees- 
telijke wijze,  de  tweede  kracht  maakt  het  verwerkte 
aan  zich  gelijk,  de  derde  kracht  verheft  het  in  zijn  wezen- 
lijk zijn,  waarin  de  vierde  kracht  slechts  bestaat. 
Op  deze  wijze  worden  alle  geschapen  dingen  door  de 
vier  krachten  weer  tot  hun  wezen  gevoerd,  dat  de  oor- 
sprong der  eerste  waarheid  is,  die  zich  in  elk  schepsel 
in  latenten  toestand  bevindt.  Wanneer  echter  de  geest 
er  toe  gebracht  kan  worden  (door  deze  hoogste  ziels- 
krachten) het  geestelijke  beeld  in  het  ongebeelde  wezen 
van  het  eerste  bestaan  te  zien,  dan  komt  ook  de  geest 
weer  in  zijn  oerbestaan.  Om  hiertoe  te  geraken,  is 
het  niet  voldoende  zich  van  al  het  stoffelijke  geschapene 
te  bevrijden,  doch  door  de  zielskrachten  (welke  ook  nog 
tot  het  geschapene  behooren)  moet  de  geest  in  het 
hoogste  bestaan  komen,  dat  het  wezen  is.  Deze 
krachten,  welke  het  bewustzijn  direct  tot  het  wezen 
voeren,  zijn  goddelijke  krachten,  welke  de  ziel  in  den 
vorm  van  wijsheid  ontvangt ;  want  alleen  de  eeuwige 
wijsheid  weet  hoe  men  tot  het  zuivere  wezen  kan  komen. 

God  heeft  twee  krachten  aan  de  ziel  gegeven,  met  de 
bovenste  dient  zij  God  in  de  eeuwigheid  en  met  de 
lagere  dient  ze  God  in  den  tijd.  Beide  zijn  afstammelingen 
van    God,    maar  terwijl  de  hoogere  zielskrachten  recht- 


DE    KRACHTEN    DER    ZIEL  93 

streeks  van  God  afdalen,  komen  de  lagere  krachten 
weer  van  deze  hoogere,  dus  middellijk  van  God.  In 
den  mensch  vindt  men  deze  zelfde  afstamming  weer- 
spiegeld. God  wordt  daar  vertegenwoordigd  door  de  een- 
heid van  's  menschen  wil  met  dien  van  God,  de  bovenste 
zielskrachten  door  de  erkenning  en  de  lagere  zielskrachten 
door  gedachte,  en  op  het  gebied  der  gedachten  wordt  deze 
volgorde  :  redelijkheid,  zuivere  (geestelijke)  zinnen  en 
uiterlijke  zinnen.  Deze  laatste  zijn  echter  slechts  af- 
spiegelingen in  den  mensch  van  de  verhouding  welke 
tusschen  God  en  ziel  bestaat.  In  de  ziel  vloeit  dus  niets 
anders  dan  alleen  God,  en  ook  de  onderste  zielskrachten 
houden  dus  zuiver  goddelijke  elementen  in.  Ook  Dio- 
NYSius  zegt  dat  de  ziel  hare  krachten  slechts  door  haar 
wezen  ontvangt,  waarin  zij  dus  met  God  vereenigd  is, 
en  een  andere  philosoof  zegt  dat,  indien  de  bovenste 
zielskrachten  geheel  in  haar  wezen  zouden  opgaan,  dan 
ook  de  nederige  krachten  zich  hierin  bij  de  hoogere 
zouden  voegen,  en  dan  zou  de  ziel  geen  werk  meer  in 
het  tijdelijke  manifesteeren  maar  zou  slechts  in  haar 
wezen  bestaan  in  een  klare  eenheid,  welke  de  kracht 
aller  dingen  in  zich  zou  sluiten  en,  zooals  nog  een  andere 
leeraar  meent,  erkende  de  ziel  zichzelve,  zoo  erkende  zij 
alle  dingen. 

DiONYSius  zeg"t  dat  God  alles  gemaakt  heeft  in  een 
zekere  volgorde,  zoodat  alles  aaneengeschakeld  is  als 
een  ketting,  en  op  die  wijze  kan  de  onderste  kracht  de 
bovenste  bewegen  en  ook  de  bovenste  kracht  op  de  onder- 
ste invloed  uitoefenen.  Datgene  wat  aan  de  nederigste 
krachten  geschiedt  komt  door  de  erkenning  tot  de  hoogste. 
Hoe  ver  dus  ook  de  mensch  zijne  lagere  zielskrachten  van 
God  afkeert,  toch  blijven  ze  door  de  aaneenschakeling 
eeuwig  in  verband  met  God  ;  zij  ontvangen  dus  altijd 
een  zekere  hoeveelheid  van  Gods  edelheid,  hoe  verblind 
en  zondig  de  mensch  ook  zij. 

In  de  hoogste  kracht  der  ziel  straalt  alleen  God, 
want  hij  alleen  kan  daar  komen  en  deze  kracht  is  en 
blijft  eeuwig  God.   Wanneer  de  mensch  de  dingen  neemt 
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naar  hun  wezenlijke  kracht,  zoo  neemt  hij  ze  zooals  ze 
zich  in  God  bevinden.  In  deze  kracht  zijn  alle  dingen 
gelijk  ;  het  is  het  wezen  der  dingen  en  de  ziel  bevindt 
zich  in  dat  wezen,  zoodat  daar  de  mensch  door  zijn  ziel 
tegelijk  in  alle  dingen  is,  zooals  deze  in  God  zijn,  dat  is 
dus  zonder  eenige  stoffelijke  begrenzing,  hoe  subtiel 
deze  ook  zij.  Zich  in  die  kracht  te  bevinden,  dat  is  de 
werkelijke  zaligheid,  want  hier  kan  God  niets  terug- 
houden van  alles  wat  hij  ooit  in  zich  voortbracht  of 
schiep.  Het  is  Gods  natuur  dit  hier  mede  te  deelen 
aan  datgene  dat  eeuwig  in  deze  kracht  verblijft.  Het 
feit  hier  te  kunnen  blijven  is  de  eeuwige  geboorte  van 
het  Woord,  dat  niet  in  de  rede  maar  in  het  innerlijke 
wezen  der  ziel  geboren  wordt,  en  het  Woord  wordt 
hier  alle  krachten  der  ziel  gewaar,  welke  zich  alle  in 
het  wezen  der  ziel  bevinden.  Dit  woord  is  een  godde- 
lijk licht  en  een  vonk  in  de  ziel.  Het  is  een  verzameling 
van  goddelijke  hoedanigheden  en  goddelijke  gaven  in 
het  innerlijke  wezen  der  ziel,  welke  is  als  een  bodem- 
looze  bron  van  goddelijke  goedheid.  Dit  vonkje  verzet 
zich  tegen  al  het  geschapene  en  is  zoo  rein  en  louter 
dat  het  slechts  God  zien  v/il.  Het  is  dit  vonkje  niet 
voldoende  God  in  den  vorm  der  Drievuldigheid  te 
kennen,  ook  heeft  het  niet  genoeg  aan  de  voortbrengende 
openbaring  Gods,  en  ook  het  in  zichzelf  rustende  wezen 
Gods  voldoet  dit  vonkje  niet.  Het  wil  weten  vanwaar  het 
wezen  komt,  het  wil  kennen  de  allerverlatenste  eenzaam- 
heid, waarin  noch  Vader  noch  Zoon  noch  Heilige  Geest 
kunnen  komen,  waar  het  de  stilte  is,  welke  onbewegelijk 
in  zichzelf  rust.  Uit  deze  onbewegelijkheid  worden  alle 
dingen  bewogen  en  alle  leven  gaat  er  van  uit. 

De  rede  en  de  ziel  brengen  te  zamen  twee  zonen  voort  : 
het  zijn  de  twee  aspecten  der  ziel,  waarvan  de  eene  zich 
in  het  lichaam  weerspiegelt,  hetwelk  zich  op  de  aarde  be- 
vindt en  daarin  deugd  en  kennis  brengt,  terwijl  het  andere 
zich  tegenover  God  stelt  en  zijn  licht  zonder  ophouden 
in  zich  ontvangt  en  in  zich  doet  werken.    De  geboorte 
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dezer  twee  zonen  of  aspecten  is  eeuwig  en  boven  tijd 
en  ruimte  verheven. 

De  krachten  der  ziel,  welke  zij  in  de  werken  van  den 
geest  manifesteert,  zijn  hemelsch  en  daarom  verrichten 
zij  ook  hemelsch  werk.  De  ziel  bezit  een  kracht  welke 
ontvangt,  een  tweede  welke  beschouwt  en  een  derde 
welke  liefheeft,  want,  indien  de  ziel  zich  oefent  in 
het  ontvangen  van  God  in  hare  innerlijkste  gedachten 
en  in  de  schouwing  van  haar  erkennen,  zoo  brengt  zij 
hare  liefde  in  het  innerlijke  der  Godheid,  waar  de 
eeuwige  rust  is.  Daardoor  woont  dan  de  Vader  in  de 
ziel,  door  hem  ontvangt  de  ziel  den  Zoon,  en  bij  de  ge- 
boorte van  den  Zoon  stort  zich  de  Heilige  Geest  in  de 
ziel,  en  de  ziel  leert  van  dezen  alle  dingen.  Uit  de 
verborgen  kracht,  welke  hierdoor  in  de  ziel  ontstaat, 
komen  twee  vermogens  der  ziel  voort,  welke  zijn  : 
erkenning  en  wil.  Evenzoo  onuitsprekelijk  als  de  eerste 
uitbraak,  waarin  de  Zoon  uit  den  Vader  komt,  is  ook 
deze  uitscheiding  van  wil  en  erkenning  uit  die  hooge 
kracht,  welke  onbevattelijk  is  voor  het  menschelijke 
verstaan,  en  van  welke  slechts  het  bovenmenschelijke 
begrip  een  indruk  zou  kunnen  krijgen.  Wij  menschen 
kunnen  er  ons  een  flauw  denkbeeld  van  maken,  wanneer 
wij  deze  geheime  macht  waarnemen  zooals  zij  in  de 
zielskrachten  geopenbaard  wordt,  doch  van  haren  grond 
weten  wij  niets.  Deze  macht  werkt  niet  zelf  maar  zij 
maakt  het  de  ziel  mogelijk  te  werken  en  geeft  haar 
de  energie  en  de  kracht  daartoe.  Zij  is  echter  boven 
allen  scheppingsvorm,  boven  tijd  en  boven  hoeveelheid, 
zij  is  eeuwig  hetzelfde  en  bestaat  slechts  op  zichzelf, 
zooals  ook  God  bestaat. 

De  zielskrachten  waarin  deze  macht  zich  in  de  eerste 
plaats  manifesteert  zijn,  zooals  wij  reeds  zeiden,  de 
erkenning  en  de  wil  ^),  maar  evenals  de  Vader,  de  Zoon 
en  de  Heilige  Geest  één  zijn  in  hun  wezen,  zoo  zijn  ook  de 
erkenning  en  de  wil  één  in  die  kracht  welke  hun  basis 


1)  Hier  vooral  als  energie  op  te  vatten. 
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vormt.  Deze  basis  is  zoo  louter  dat  geen  geschapen 
vorm  hierin  bestaan  kan,  en  wordt  door  God  tot  zich 
getrokken.  De  heerlijkheid  en  het  licht  Gods  doen 
dezen  zielsgrond  aldoor  hooger  stijgen,  totdat  het 
door  het  beeld  van  alle  schepping  met  God  vereenigd 
wordt  en  de  schepselen  ze  nimmer  van  elkaar  kunnen 
scheiden.  Het  is  de  plicht  van  het  schepsel  het  beeld, 
waardoor  zich  dus  de  ziel  met  God  vereenigt,  zoo  louter 
mogelijk  te  houden,  want  God  werkt  daar  eeuwig  alle 
dingen  in  zijn  eenig  geboren  Zoon  en  alle  dingen  bestaan 
daar  in  volmaakte  louterheid  zonder  eenigen  bijkomenden 
vorm.  Waar  ik  vroeger  zei  dat  de  ziel  een  afbeelding 
Gods  is,  daar  zeg  ik  nu  dat  de  ziel  zelve  het  beeld  is  dat 
uit  het  beeld  des  Vaders  komt,  dat  hij  eeuwig  voortbrengt 
en  waaruit  ook  Christus  is  geheeld. 

De  erkenning  der  ziel  is  het  verstaan  dat  zij  ontvangt, 
doordat  het  goddelijk  licht  zich  in  haar  doet  stroomen  ; 
hierdoor  wordt  een  weg  gevormd,  waarlangs  de  ziel 
tot  God  kan  gaan,  en  wanneer  de  ziel  tracht  de  waarheid 
te  kennen  door  dit  reeds  bestaande  verband,  dan  bezit 
zij  een  licht  dat  zich  met  het  licht  Gods  vereenigt. 
Deze  kracht  is  zoo  edel  dat,  wanneer  zij  zich  op  God 
richt,  alle  andere  zielskrachten  haar  naar  haar  beste  ver- 
mogens ten  dienste  moeten  staan.  Het  erkennen  kan  de 
Heilige  Drievuldigheid  met  al  hare  werken  verstaan, 
en  zij  besluit  ze  in  zich,  zooals  men  een  vaas  vult,  welke 
men  ook  niet  meer  vullen  kan  dan  zij  inhoud  heeft, 
hoeveel  water  er  ook  zij.  Evenals  dan  de  vaas  het  water 
omsluit  en  deze  samen  een  geheel  vormen,  zoo  ook 
wordt  de  erkenning  een  met  datgene  wat  ze  begrepen 
heeft,  en  dat  geschiedt  door  de  genade,  want  de  genade 
spoort  de  ziel  er  toe  aan  uit  zichzelf  te  gaan,  opdat  zij 
met  de  genade  in  de  genade  kome,  en  door  de  genade 
boven  zichzelf  in  God  stijgt,  waar  zij  zich  in  haren 
eersten  oorsprong  bevindt  en  waar  de  ziel  de  volmaakte 
gelukzaligheid  geniet.  Daar  verstommen  alle  zinnen, 
de  wil  der  ziel  en  de  wil  Gods  vloeien  in  elkaar  en  van 
deze  twee  komt  dan  de  werkelijke  vereeniging.    De  ziel 
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werkt  er  dan  niet  meer  en  niet  minder  dan  dat  werk 
dat  God  verricht,  daar  hij  alleen  in  haar  leeft. 

Dit  is  echter  niet  uitsluitend  het  werk  van  de  er- 
kenning, maar  het  is  een  zeer  ingewikkelde  werking 
van  verstaan  en  wil,  welke  beide  uit  het  erkennen  komen, 
waarna  de  wil  weer  in  verstand  en  erkennen  werkzaam  is. 

Het  erkennen  werkt  door  verschillende  waarnemingen 
in  de  buitenwereld,  maar  hetgeen  zij  daar  opvangt  wordt 
door  hem  en  het  verstaan  van  alle  aardsche  vormen 
gezuiverd  en  deelt  de  van  alle  geschapenheid  ontbloote 
waarneming  aan  den  wil  mede.  Het  erkennen  geeft  dus 
in  zeker  opzicht  het  werk  aan  den  wil  en  staat  dus  wat 
dit  betreft  boven  den  wil.  De  wil  echter  is  weer  edeler 
dan  het  erkennen,  daar  hij  zich  nimmer  bij  de  geschapen- 
heid der  dingen  ophoudt,  want  het  is  de  wil  die  door  de 
genade  de  edelste  gaven  van  God  ontvangt  en  door  God 
tot  de  edelste  werking  wordt  aangezet.  Op  die  wijze 
verkrijgt  de  ziel  hare  allerhoogste  eigenschappen  door  den 
wil.  Wel  is  waar  ontvangt  de  wil  ze  niet  direct  maar 
door  de  genade,  toch  echter  zijn  de  vermogens  aller  ziels- 
krachten door  den  wil  in  de  ziel  gebracht.  Het  is  de 
Heilige  Geest,  van  wien  deze  vermogens  oorspronkelijk 
komen,  zijn  kracht  doet  dus  de  zielskrachten  handelen, 
en  het  is  de  genade  door  welke  dit  werkvermogen  wordt 
meegedeeld.  Een  teeken,  dat  de  ziel  de  genade  heeft 
ontvangen,  bestaat  daarin  dat  de  mensch  zich  uit  vrijen 
wil  tot  God  keert  en  zich  van  het  geschapene  afwendt. 

De  wil  bepaalt  zich  dus  niet  tot  de  geschapen  vormen, 
maar  gaat  ook  uit  tot  het  loutere  erkennen.  In  den  wil 
bestaat  slechts  een  hang  naar  zaligheid,  welke  een 
loutere  vereeniging  met  God  is.  God  rust  geheel  in  den 
wil,  maar  in  de  rust  rust  God  slechts  voor  zoover  zij 
de  zuivere  ongeschapen  waarheid  verneemt. 

Het  waarnemingsvermogen  der  ziel  is  begrensd  doch, 
wanneer  de  ziel  zelf  niet  meer  kan  waarnemen,  dan  komt 
het  erkennen  de  ziel  te  hulp.  Wanneer  echter  ook  reeds 
het  erkennen  niet  meer  gewaar  wordt,  daar  het  bewustzijn 
reeds  te  hoog  gestegen  is  en  zich  reeds  op  een  zoo  ver- 
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heven  standpunt  bevindt  dat  er  niets  meer  waar  te 
nemen  is,  dan  is  het  de  wil  die  zich  opwerpt  in  het 
licht  en  in  de  kracht  des  geloofs,  waar  de  wil  boven  alle 
erkennen  is  en  alle  erkenning  bezit  in  God  zelf.  Dat 
is  de  hoogste  werking  van  den  wil,  en  hiertoe  wordt  hij 
geholpen  door  de  andere  zielskrachten,  want  de  natuur 
der  ziel  is  eenvoudig  en  alle  hare  krachten  hebben  dus 
aandeel  in  deze  opwerping. 

Wanneer  de  wil  op  deze  hoogte  gekomen  is,  drukt  God 
zich  in  den  wil  uit,  zoodat  de  wil  God  begrijpt  en  één  met 
hem  wordt,  en  daar  de  wil  door  de  eenheid  van  de  natuur 
der  ziel  met  alle  zielskrachten  in  verband  staat,  drukt 
God  zich  hierdoor  in  alle  zielskrachten  uit  en  wordt 
de  geheele  ziel  door  de  genade  één  met  God,  zooals  de 
Heilige  Geest  één  is  met  den  Vader  en  met  den  Zoon 
door  hun  natuur.  Maar  de  mensch  kan  niet  geheel 
in  deze  vereeniging  met  God  blijven,  want  dan  kon  hij 
slechts  goddelijk  werk  verrichten  ;  daarom  kunnen 
alleen  de  hoogste  zielskrachten  in  God  blijven,  terwijl 
de  mensch  door  de  lagere  op  de  aarde  werkt,  zooals 
wij  reeds  zagen. 

De  wil  is  als  een  aangezicht,  dat  aldoor  tot  God 
gekeerd  is  en  van  God  de  liefde  in  zich  schept.  Door 
den  wil  trekken  God  en  ziel  elkander  wederkeerig  aan 
en  ontvangt  de  ziel  het  goddelijke  licht. 


HET  WERK  DER  ZIEL 

Het  werk  der  ziel  is  dus  door  hare  krachten  bepaald 
en  moet  als  natuurlijk  gevolg  van  de  even  vermelde  krach- 
ten tweevoudig  zijn.  In  zeker  opzicht  zijn  de  twee 
werkingen  tegengesteld,  want  het  is  door  de  ziels- 
krachten dat  het  lagere  bewustzijn  tot  het  hoogste  —  het 
Goddelijke  —  komt,  maar  de  zielekrachten  bewerken  ook 
dat  de  hoogste  goddelijke  kracht  zich  in  het  lage  stofïe- 
lijke  werk  uitdrukt. 
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Men  kan  het  werken  der  ziel  vergelijken  met  den 
loop  van  het  firmament,  en  de  ziel  zelve  met  den  hemel 
die  dat  firmament  bevat.  De  uitdrukking  ,, hemel" 
beduidt  voor  ons  iets  verborgens,  zoodat  daarom  niemand 
het  met  zijne  gewone  natuurlijke  vermogens  kan  begrij- 
pen. Zooals  God  zich  in  het  binnenste  der  ziel  verbergt, 
zoo  verbergt  hij  zich  ook  in  het  innerlijke  der  hemelen. 
De  ziel  is  een  geestelijke  en  goddelijke  hemel,  in  welks 
diepte   God  zijn   wonderbare  werken  verbergt. 

Evenals  in  den  hemel  de  krachten  door  God  in  beweging 
worden  gebracht,  zoo  doet  God  ook  de  zielskrachten 
door  Christus  in  werking  brengen  ;  elk  werk  der  ziel 
ontspringt  aan  eene  zielskracht  en  elke  kracht  weer 
aan  een  uitstrooming  van  het  wezen  der  ziel  dat  zich 
bij  God  bevindt. 

De  hemel  is  eeuwig,  zijn  loop  is  kringvormig  en  hij 
stort  zijn  krachten  uit  in  de  schepselen  welke  zich  onder 
hem  bevinden.  De  hemel  heeft  slechts  ééne  stoffelijke 
wijze  van  manifestatie  en  in  deze  stoffelijke  manifestatie 
kan  niets  bestaan  wat  niet  reeds  in  den  ongemanifes- 
teerden  hemel  was,  want  de  hemel  is  de  oorsprong  van 
alles  wat  onder  hem  geschapen  wordt. 

Daar  de  ziel  de  geestelijke  hemel  is,  moet  zij  ook 
dezelfde  eigenschappen  in  zich  vereenigen.  De  ziel  bestaat 
eeuwig,  zooals  ook  de  hemel  eeuwig  bestaat.  De  ziel 
kan  namelijk  gaan  in  de  eeuwigheid  van  haar  eigen 
wezen,  waartoe  zij  toegang  heeft  door  de  genade  Gods, 
daar  zij  zelve  slechts  geschapen,  dus  niet  eeuwig,  is. 
In  haar  eeuwig  wezen  is  de  ziel  ook  onstoffelijk,  maar  ze 
heeft  een  stoffelijke  manifestatie  waar  de  geest  het 
lichamelijke  niet  volgt.  In  het  zuivere  geestelijke  bestaan 
komt  niets  in  de  ziel  wat  niet  tot  hare  natuur  behoort, 
iets  anders  dan  het  beeld  Gods  in  zich  sluit.  Er  bestaat 
hier  geen  macht  naast  haar  en  niets  is  in  staat  de  ziel 
uit  deze  goddelijke  standvastigheid  te  brengen.  Evenals 
's  hemels  werk  in  een  kringloop  geschiedt,  zoo  ook 
geschiedt  het  werk  der  ziel.  Zij  gaat  op  in  haar  wezen  als 
een  zonsopgang.  Zij  ontstaat  uit  het  hart  desVaders,  waar- 
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uit  ook  zonder  ophouden  de  Zoon  wordt  geboren.  De  ziel 
gaat,  nadat  hare  krachten  zich  in  het  stoffelijke  gemanifes- 
teerd hebben,  met  hare  innerlijkste  krachten  weer  terug 
tot  den  Vader,  hij  spreekt  ze  in  het  eeuwige  Woord  en  hier- 
door worden  alle  eigenschappen  des  hemels  voor  eeuwig 
die  der  ziel.  De  hemel  stort  zich  uit  en  deelt  zich  mede 
aan  de  schepselen,  welke  zich  onder  hem  bevinden, 
en  hetzelfde  moet  dus  ook  de  ziel  doen,  welke  de  geeste- 
lijke hemel  is.  God  vloeit  met  al  zijne  genade  in  de  ziel 
en  doet  er  zijn  kracht  in  vloeien  en  terwijl  de  ziel  aldus 
van  God  wezen,  werken  en  leven  ontvangt,  deelt  zij  dit 
weer  mede  aan  de  dingen  die  zich  onder  haar  bevinden. 
Zoo  ontstaan  de  vermogens  in  de  verschillende  leden 
van  het  lichaam  en  al  de  werken,  welke  deze  dus  ver- 
richten, zijn  dan  levende  werken  Gods. 

God  plaatste  zeven  planeten  in  de  hemelen,  welke 
werkende  en  vormende  krachten  zijn,  en  deze  zeven 
planeten  bevinden  zich  ook  in  de  ziel.  In  den  geestelijken 
hemel,  welke  de  ziel  is,  staat  Saturnus,  die  louterende 
kracht  bezit  en  aan  de  ziel  de  engelachtige  reinheid  geeft. 
Jupiter,  de  voordeelbrenger,  heeft  het  bezit  der  aarde, 
niet  de  werkelijke  stoffelijke  aarde  doch  dat  verheven 
land,  waar  de  mensch  zich  met  God  vereenigt.  Mars 
brengt  het  lijden,  maar  de  Zon  geeft  het  erkennen  der 
waarheid  en  de  oefening  der  gerechtigheid.  Dan  rijst 
Venus  aan  den  geestelijken  hemel  en  brengt  de  liefde, 
waardoor  de  ziel  zich  met  God  kan  vereenigen,  waarna 
Mercurius  volgt,  die  de  winstbrenger  is  en  de  ziel  den 
schat  der  Godheid  geeft,  waarin  de  geheele  rijkdom  des 
hemels  besloten  is.  De  Maan  geeft  ten  slotte  aan  de 
ziel  het  werkelijk  bevatten  der  zaligheid.  Maar  dan  eerst 
bezit  de  ziel  God  op  waarachtige  wijze,  wanneer  zij  be- 
vredigd tot  hem  gaat,  want  vrede  is  de  plaats  Gods, 
en  God  kiest  diegenen  tot  zijn  kinderen  welke  zelf 
vrede  zijn. 

Evenals  alle  planeten  door  de  zon  schitteren,  zelfs 
Venus,  welke  toch  het  helderst  is,  zoo  ontvangt  elke  ziel 
het  licht  van  God,  en  die  zielen,  welke  een  natuur  als 
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Venus  bezitten,   welke  de  liefde  omsluit,  zullen  ook  het 
meeste  licht  en  kracht  uitstralen. 

God  is  het  eerste  ding,  zegt  Dionysius,  en  God  is  de 
oorzaak  van  alle  dingen  ;  hij  maakt  alle  dingen  gelij- 
kend op  het  eerste  ding.  De  ziel  weet  dat  God  in  alle 
dingen  is.  God  aanziende  vormt  zij  in  zich  een  gelijk- 
heid met  hem  en  kan  hierdoor  alles  scheppen  wat  zij 
begeert,  maar  zij  kan  het  geschapene  niet  het  wezen  geven. 
In  de  ziel  krijgen  de  dingen  hun  vorm  en  de  ziel  zelf 
is  hier  stof  der  dingen.  De  dingen  blijven  in  haar  in  een 
eeuwig  bestaan,  en  in  het  tijdelijke  bestaan  worden  ze 
niet  door  de  ziel  gemanifesteerd.  God  daarentegen 
geeft  aan  zijn  tijdelijke  schepping  een  vorm  en  materie 
uit  het  niets,  hetgeen  voor  de  ziel  onmogelijk  is.  God 
manifesteert  al  zijn  werken  in  een  eenheid  aan  Christus, 
en  wanneer  God  door  Christus  in  de  ziel  gaat,  kunnen 
de  dingen  eerst  in  hun  tijdelijk  bestaan  komen. 

Paulus  zegt  dat  in  de  volheid  des  tij  ds  de  Zoon  wordt 
geboren,  maar  St.  Augustinus  zegt  dat  de  volheid  des 
tij  ds  geen  tijd  meer  is.  De  volheid  des  daags  is  wanneer 
de  dag  voorbij  is  en  er  dus  geen  dag  meer  bestaat,  en 
zoo  moet  ook  alle  tijd  ten  einde  en  voorbij  zijn,  opdat 
de  Zoon  geboren  worde,  want  niets  hindert  zoo  zeer 
de  geboorte  des  Zoons  als  tijd  en  geschapenheid.  Tijd 
kan  noch  God  noch  de  ziel  aanraken  en,  beroerde  de 
tijd  de  ziel,  zoo  zou  de  Zoon  niet  in  haar  kunnen  geboren 
worden.  De  volheid  des  tij  ds  is,  dat  al  wat  gebeurd  is 
en  wat  nog  gebeuren  zal,  samengevat  wordt  in  eene 
oogenblikkelijke  tegenwoordigheid.  De  eeuwigheid  is 
daar  waar  de  ziel  in  God  alle  dingen  nieuw  en  tegenwoordig 
erkent  en  waar  de  ziel  zelf  tegenwoordig  is.  Daar  moet 
de  ziel  zich  bevinden,  opdat  God  in  haar  geboren  kan 
worden,  er  bestaat  noch  ruimte  noch  tijd,  de  minste 
kracht  der  ziel  is  hier  ruimer  dan  het  uitspansel  en  de 
ziel  erkent  er  alle  dingen  in  hunne  volkomenheid.  Deze 
geboorte  des  Zoons  in  de  ziel  geeft  weer  de  macht  aan 
de  ziel  datgene,  wat  in  God  in  volmaakten  toestand 
bestaat,  voor  de  tijdelijke  manifestatie  voor  te  bereiden 
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en  het  er  vatbaar  voor  te  maken,  want  in  God  zijn  de 
beelden  nog  ver  van  de  manifestatie  verwijderd.  Daar 
waar  de  beelden  van  het  geschapene  nog  in  God  bestaan, 
begrijpt  God  zichzelf  en  alle  schepselbeelden,  want  de 
schepselen  zelf  kunnen  niet  tot  deze  hoogte  komen. 
Het  Goddelijk  zelfbegrip  is  hier  ook  bedekt  door  een 
duisternis,  welke  geen  schepsel  ooit  zou  kunnen  door- 
gronden. In  deze  duisternis  verliest  ook  de  ziel  zichzelve 
en  hare  omvatting  van  de  beelden,  welke  zij  tot  de  ma- 
nifestatie zou  kunnen  voorbereiden,  bestaat  daar  ook 
niet  meer.  De  ziel  bezit  deze  beelden  in  het  licht  dat 
niet  door  het  duister  wordt  bedekt  en  hierdoor  kan  de 
ziel  alles  erkennen  wat  geschied  is  en  nog  geschieden  zal, 
maar  datgene,  wat  zou  kunnen  gebeuren  en  wat  noch 
gebeurd  is  noch  gebeuren  zal  en  dus  slechts  in  de  macht 
Gods  bestaat,  dat  erkent  de  ziel  niet,  want  dat  behoort 
alleen  aan  God.  Het  gebeurde  en  het  nu  gebeurende 
erkent  de  ziel  door  hare  natuur,  maar  zelfs  datgene  wat 
nog  gebeuren  moet,  geeft  God  de  ziel  te  kennen. 

De  ziel  heeft  in  zich  een  gelijkheid  met  het  aller- 
verhevenste  bestaan  dat  in  God  is.  Door  deze  gelijkheid 
kan  de  ziel  Gods  gaven  zonder  eenig  middel  van  God 
ontvangen,  maar  daartoe  moet  die  gelijkheid  in  de  ziel 
voortdurend  van  hare  verhevenheid  bewust  zijn.  Zij 
moet  onaantastbaar  zijn  zoowel  voor  den  innerlijken 
als  voor  den  uiterlijken  mensch,  zoodat  dus  noch  ver- 
anderingen in  den  lageren  mensch,  noch  de  geestes- 
bewegingen  van  den  innerlijken  mensch  eenigen  invloed 
op  deze  gelijkheid  hebben  of  eenigszins  ermee  vermengd 
worden.  Het  moet  een  gestadig  blijven  zijn  in  het  eeuwig 
tegenwoordige,   waarin   alle   dingen   zijn. 

Er  bestaat  een  kracht  in  de  ziel,  die  men  gemoed 
noemt  en  die  God  met  het  wezen  der  ziel  geschapen  heeft. 
Het  gemoed  bewerkt  de  instandhouding  van  de  beelden 
en  door  de  beelden  kan  het  gemoed  de  Goddelijke  personen 
kennen.  Maar  door  de  werking  van  het  erkennen  wordt 
het  beeld  des  Vaders  zelf  louter  in  de  ziel  gedrukt.  Wan- 
neer   echter  het  erkennen  dieper  in  het  wezen  der  ziel 
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doordringt,  vindt  het  God  daar  tegenwoordig  en  daar  ook 
moet  de  ziel  zich  verzamelen,  om  in  zichzelf  den  blik  Gods 
te  schouwen.  Hierdoor  wordt  ook  het  erkennen  opge- 
wekt en  ontstaat  het  eeuwig  Woord  in  de  ziel,  terwijl  het 
toch  eeuwig  in  den  Vader  is.  Uit  het  eeuwige  Woord 
en  het  erkennen  ontstaat  een  neiging  van  de  ziel  naar 
haar  oorsprong.  Indien  nu  de  geest  van  Vader  en  Zoon 
in  deze  kracht  gevloeid  is  en  in  alle  krachten,  welke 
van  haar  afhankelijk  zijn  (zielskrachten),  zoo  keert  de 
mensch  zich  daardoor  tot  God  en  erkent  de  beelden 
van  zijn  werken.  Daar  wordt  dan  de  Heilige  Geest 
in  den  mensch  gebracht,  en  de  mensch  moet  in  zijn 
werken  van  den  Heiligen  Geest  getuigen  door  den  Zoon 
in  zijn  verrichtingen  uit  te  drukken,  die  zonder  op- 
houden in   den   mensch   geboren  wordt. 

Een  der  twee  bewegingen  der  ziel  is  dus  het  overbren- 
gen van  het  in  beelden  bestaande  tot  de  geschapen  wereld, 
en  hiertoe  dienen  voornamelijk  de  lagere  zielskrachten, 
welke  niets  kunnen  ontvangen  dan  wat  door  licht  en 
genade  tot  haar  komt.  Hier  is  de  ziel  in  alle  opzichten 
een  schepsel,  en  het  is  daarom  dat  zij  door  bemiddeling 
moet  ontvangen.  In  dit  lichaam  zijn  deze  middelen 
niet  van  een  hoogere  soort  dan  de  zielskrachten  zelve.  De 
manifestatievorm  wordt  door  het  erkennen  aan  de  eenheid 
der  dingen  gegeven. Vuur  en  warmte  zijn  vereenigd,  maar  't 
denken  scheidt  ze  en  ze  worden  afzonderlijk  waargenomen. 
Wijsheid  en  goedheid  zijn  één  in  God,  maar  door  het 
erkennen  kunnen  ze  afzonderlijk  worden  waargenomen. 

De  ziel  is  God  zeer  nabij  en  is  een  beeld  Gods,  en  daar- 
door brengt  zij  voort  in  God,  uit  God  en  buiten  God, 
en  zelfs  buiten  zich.  Alle  dingen  bestaan  in  de  beelden 
en  in  een  gelijkenis  Gods,  en  God  geeft  zich  met  deze 
beelden  in  het  hoogste  der  ziel,  waar  zij  boven  de  beel- 
den der  schepping  staat.  Daar  wordt  het  beeld,  dat 
Gods  Zoon  is,  in  haar  gedrukt  en  door  de  ziel  dalen 
de  beelden  in  de  lagere  erkenningsvormen.  St.  Augus- 
TiNus  spreekt  van  drie  wijzen  van  erkenning,  waarvan 
de  hoogste  is  welke  wij  even  bespraken,  n.1.  de  inwendig 
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geestelijke,  welke  erkent  zonder  beelden  of  gelijkenissen, 
eri  dit  erkennen  wordt  het  erkennen  der  engelen  ge- 
noemd. Hierop  daalt  het  erkennen  af  in  dat  geestelijke 
bewustzijn,  waar  de  geest  de  scheppingsbeelden  waar- 
neemt, en  ten  slotte  vinden  wij  de  stoffelijke  of  lichame- 
lijke erkenning  door  de  zintuigen. 

Er  bestaat  dus  door  de  ziel  en  door  hare  lagere  krachten 
een  kanaal  van  Gods  krachten  en  ongemanifesteerde 
beelden  tot  den  laagsten  scheppingsvorm,  maar  langs 
denzelfden  weg  kunnen  ook  de  stoffelijke  indrukken 
en  gewaarwordingen,  aldaar  gesubtiliseerd  wordende, 
tot  het  hoogste  bewustzijn  worden  teruggevoerd.  In  de 
ziel  zelf  kunnen  slechts  geschapen  vormen  worden  waar- 
genomen, daar  ook  de  ziel  zelve  geschapen  is.  De  dingen 
bestaan  in  de  ziel  in  hun  geestelijken  vorm,  maar  niet 
zonder  vorm,  doch  het  wezen  der  dingen  is  onnoemelijk 
grooter  en  verhevener  dan  de  geestelijke  vorm,  want 
zij  bestaan  zonder  eenigen  vorm,  en  in  dit  wezenlijk 
bestaan  kan  de  ziel  zich  ook  bevinden.  Het  wezen  als 
wezen  is  gelijk  God  en  het  wezen  der  zielen  is  gelegen 
in  het  Goddelijk  wezen. 

Zaligheid  is  voor  de  ziel  het  erkennen  van  het  wezen 
der  dingen,  maar  niet  van  het  wezen  van  een  ding, 
want  niet  elk  ding  heeft  een  afzonderlijk  wezen  maar 
alle  dingen  hebben  een  gemeenschappelijk  wezen.  Er 
is  geen  verdeeling,  God  is  bovenwezenlijk  één  in  zijn 
eigen  zaligheid  en  alle  schepselen  ontvangen  hunne 
zaligheid   naar  het  wezen   der   Godheid. 

De  edelheid  der  ziel  doet  haar  overal  naar  het  goede 
zoeken  en  zij  kan  nergens  rust  vinden,  voordat  zij  het 
hoogste  goed  heeft  bereikt;  zoodoende  is  het  leven  en  wezen 
der  ziel  het  God-zoeken,  daar  dat  het  hoogste  goed  is. 
De  lagere  krachten  der  ziel  zijn  bemiddelend  tusschen 
de  hoogere  krachten  en  de  uiterlijke  zinnen.  De  uiterlijke 
zinnen  nemen  even  zoo  goed  het  kwade  als  het  goede 
waar,  daarom  moeten  zij  op  het  goede  gericht  worden. 
Datgene  wat  de  zinnen  waargenomen  hebben  komt  in 
de  begeerte,  en  van  het  begeeren  gaat  de  waarneming 
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in  de  beschouwing,  en  van  de  beschouwing  komt  het 
in  de  aanschouwing.  Van  hier  gaat  het  weer  in  het 
onderscheidingsvermogen  of  verstand.  Zoo  stijgt  de 
waarneming  op  in  aldoor  minder  stoffelijke  vormen, 
en  zoo  gelouterd  komt  zij  in  de  bovenste  kracht  der 
ziel,  welke  haar  aan  God  mededeelt.  De  ziel  bezit  de  eigen- 
schap aan  datgene  wat  zij  in  zich  opneemt  de  gelijkenis 
met  zichzelf  mede  te  deelen  en  alle  waarneembaarheid, 
welke  tot  het  gebied  der  zinnen  behoort,  aan  haar  te 
ontnemen.  Daardoor  wordt  de  waarneming  bewaard 
in  de  gedachte,  doordrongen  in  het  erkennen  en  volbracht 
in  den  wil.  De  bovenste  krachten  der  ziel  bezitten  een 
gemeenschappelijke  natuur  en  al  het  werk  dat  de  ziel 
verricht  geschiedt  door  de  krachten  dezer  natuur. 

Wanneer  de  ziel  zoozeer  door  de  Goddelijke  kracht 
wordt  omvat  dat  zij  ontbloot  is  van  alle  zinnelijkheid, 
zoo  is  zij  van  al  het  lagere  verstaan  afgescheiden  en  is 
het  erkennen  één  geworden  met  het  wezen.  Hier  ontstaat 
de  eenheid  van  het  erkennen  en  het  erkennende,  en  daar 
schept  de  ziel  uit  haar  licht  (het  wezen)  datgene  wat  zij 
begeert.  Aristoteles  zegt  dat  elke  onstoffelijke  sub- 
stantie of  gevormde  vorm  door  zichzelf  het  erkennen  en 
het  erkende  is,  en  op  die  wijze  moet  het  ook  worden 
opgevat,  wanneer  er  gezegd  wordt  dat  de  ziel  door  den 
onbegrensden  Goddelijken  vloed  afgescheiden  wordt  van 
de  lichamelijkheid  en  één  met  dezen  goddelijken  vloed 
wordt.  Wanneer  dit  is  volbracht  kan  de  ziel  ook  uit  de 
Godgevormde  waarheid  scheppen.  Daarom  spreekt  God 
niet  meer  als  datgene  wat  de  ziel  door  het  erkennen  in  zich 
waarneemt,  want  Gods  spreken  is  niets  anders  dan  een 
uitdrukking  van  goddelijke  waarheid,  waarin  zich  noch 
de  zinnen  noch  de  geschapen  geest  bevinden,  maar 
welke  slechts  door  het  erkennen,  zonder  verstand  maar 
in  de  eenheid  wordt  begrepen. 
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Zooals  uit  het  voorafgaande  reeds  is  te  zien,  en  zoo- 
als  het  volgende  nog  duidelijker  zal  verklaren,  is  God 
in  zeker  opzicht  eeuwig  in  de  ziel.  De  ziel  is  hiervan 
echter  lang  niet  altijd  bewust.  In  haar  meest  verheven 
gedeelte  is  zij  dit  zeker  wel,  maar  niet  in  de  lagere  ziels- 
krachten, welke  wij  in  ons  dagelijksch  leven  gebruiken. 
Het  is  echter  mogelijk  door  deze  zielskrachten  tot  die 
hoogste  sfeer  der  ziel  te  stijgen,  waarin  God  eeuwig  in 
de  ziel  woont ;  en  reeds  in  de  lagere  krachten  bestaan 
de  elementen  welke  het  bewustzijn  der  ziel  tot  dit 
hoogste  stadium  kan  brengen.  Het  zijn  deze  wegen 
welke  de  zielskrachten  ten  dienste  staan  om  tot  God 
te  stijgen,  welke  wij  de  verhouding  tusschen  God  en 
ziel  noemen.  Over  den  verhevensten  band  tusschen  hen 
beiden  —  het  inwonen  van  God  in  de  ziel  —  spreken 
wij  in  een  volgend  gedeelte. 

Wij  zeiden  reeds  dat  God  de  maker  van  de  ziel  is,  welke 
hij  niet  op  dezelfde  wijze  voortbrengt  als  de  ouders  het 
lichaam  van  hun  kind  vormen,  n.1.  door  een  omzetting  van 
het  voedsel  dat  zij  in  zich  hadden  opgenomen,  maar 
welke  hij  uit  niets  doet  ontstaan.  Hij  vormt  ze  naar  het 
allerverhevenste,  zoodat  het  geestelijk  leven  door  de  ziel 
kan   worden  ontvangen.   De  bovenste  krachten  der  ziel 
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vloeien  uit  het  wezen  der  ziel,  zooals  de  drie  personen  uit 
de  Godheid  vloeien,  en  wanneer  God  zijne  genade  in  de  ziel 
doet  stroomen,  zoo  geeft  hij  ze  aan  het  wezen  der  ziel,  want 
daarin  mag  niets  geschapens  komen,  de  lagere  krachten 
der  ziel  handelen  daarna  zooals  het  haar  goed  dunkt, 
maar  de  bovenste  kracht  trekt  de  andere  in  het  wezen  der 
genade,  welke  zich  in  het  wezen  der  ziel  bevindt,  en  zoo 
deelt  de  hoogste  wilskracht  aan  de  lagere  zielskrachten 
het  wezen  mede  om  op  de  lagere  gebieden  te  werken, 
en  geeft  haar  tegelijk  gelegenheid  op  te  stijgen  tot  de 
bron  van  haar  wezen,  die  God  is.  Wanneer  dan  de  ziel 
zich  aanziet  en  bedenkt  hoe  nietig  zij  op  zichzelf  is  en 
dan  weer  Gods  onbegrendsheid,  grondeloosheid  en  on- 
uitspreekbaarheid overpeinst,  welke  de  ziel  door  hare 
hoogste  kracht  aan  de  Godheid  kan  waarnemen,  zoo 
noemt  de  ziel  God  den  overgoede  en  den  overwijze, 
en  zwijgt  van  de  waarheden  welke  zij  toch  niet  vermag 
uit  te  drukken.  Want  de  ziel  ziet  ook  nog  haar  eigen 
eenvoud  tegenover  de  menigvuldigheid  Gods,  welke 
ook  wel  één  is  maar  welke  toch  alle  dingen  in  zich 
besluit,  hoe  groot  hun  aantal  ook  zij.  Gods  goedheid, 
wijsheid  en  kracht  houdt  ze  alle  in  zich,  en  dan  wordt 
de  ziel  eerst  recht  hare  kleine  onbeduidendheid  gewaar 
tegenover    de   onmetelijke   verhevenheid    Gods. 

De  eigenschap,  welke  dus  den  eersten  band  tusschen 
God  en  ziel  vormt,  is  de  kennis  die  zij  van  God  heeft, 
en  dat  is  een  goddelijke  eigenschap  der  ziel,  want  slechts 
de  ziel  kan  God  kennen.  De  mensch  kan  dus  door  zijn 
ziel  God  kennen.  Het  zou  onwaar  zijn  te  zeggen  dat  ik 
God  ken,  begrijp  of  liefheb,  indien  God  zich  niet  in  mijn 
kennis,  begrip  of  liefde  bevond.  Alleen  bezit  ik  kennis 
van  God  door  mijne  innerlijke  zintuigen  en  niet  door 
mijne  uiterlijke,  welke  alleen  lichamelijk  waarneembare 
dingen  tot  het  bewustzijn  kunnen  brengen,  en  hiervan 
is  natuurlijk  in  dit  geval  geen  sprake.  Daar  waar  God 
gekend,  begrepen  en  bemind  wordt,  daar  is  hij  in- 
getreden en,  daar  de  mensch  God  kent,  begrijpt  en 
liefheeft,    zoo   moet  hij   zich  in  den  mensch  bevinden. 
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Dat  is  de  geboorte  des  Zoons  in  den  mensch,  welke  wij 
hierna  meer  uitvoerig  behandelen. 

Wij  spraken  reeds  van  de  tweevoudigheid  der  ziel, 
welke  met  hare  laagste  krachten  het  leven  aan  de 
vijf  zinnen  geeft,  terwijl  ze  met  haar  hoogste  gedeelten 
God  erkent,  en  zoo  dient  de  ziel  als  middelaarster 
tusschen  God  en  de  schepselen.  Het  welbehagen,  dat 
de  ziel  in  de  schepselen  heeft,  is  God,  die  zich  in  de 
schepselen  bevindt,  en  zoodra  de  ziel  bemerkt  dat  het 
God  is  die  zij  in  de  schepselen  liefheeft,  zoo  houdt 
haar  welbehagen  in  hun  uiterlijk  bestaan  op  en  zoekt 
ze  God  louter  en  alleen  te  erkennen.  Het  geschapene 
is  voor  de  Godzoekende  ziel  onverdragelijk  ;  zelfs  wanneer 
de  engelen  de  ziel  tot  God  gebracht  hebben,  zoo  verdrijft 
de  ziel  de  engelen  van  zich,  zoodra  zij  God  zelven  erkend 
heeft.  De  eigenschap  der  ziel,  waardoor  zij  God  erkent,  is 
natuurlijk  het  erkennen,  want  goedheid  en  zelfs  het  wezen 
der  ziel  zijn  slechts  de  voorhof  Gods  in  de  ziel,  terwijl 
het  erkennen  zijn  werkelijke  tempel  is,  waarin  God  louter 
kan  bestaan  en  zich  zelf  bevatten  kan.  Ja,  de  zelferken- 
ning  Gods  is  het  erkennen  in  de  ziel  en  zoo  bevindt  hij 
zich  in  elke  ziel,  die  hiertoe  ook  maar  in  geringe  mate  in 
staat  is.  De  ziel,  die  God  liefheeft,  vindt  hem  in  het  kleed 
der  goedheid,  maar  het  erkennen  neemt  dit  kleed  van 
God  af  en  begrijpt  God  zuiver  en  louter  zooals  hij  volgens 
zijn  natuur  is,  zonder  attributen  of  namen.  Eigenschap- 
pen der  ziel  als  liefde  en  wil  kunnen  God  in  zijn  louter 
bestaan  niet  erkennen  en  zij  worden  God  slechts  gewaar 
onder  een  zijner  attributen  of  in  een  zijner  aspecten. 
Het  erkennen  echter  kent  God  zonder  eenige  eigenschap 
en  zonder  bijzonderen  bestaansvorm  en  daarom  is  zij 
edeler  dan  de  zielskrachten. 

In  de  ziel  is  het  erkennen  met  zijn  werken  geheel 
naar  binnen  gekeerd.  Hoe  fijner  en  geestelijker  de  rede 
is,  des  te  krachtiger  zij  inwendig  werkt  en  hoe  meer 
haar  werk  op  het  innerlijke  gekeerd  is,  des  te  meer  is 
zij  op  God  gericht.  Het  lichamelijke  werk  gaat  juist 
in   tegengestelde   richting,   want   de   kracht   een   vrucht 
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te  vormen  bevindt  zich  in  den  boom  alvorens  de  vrucht 
op  den  boom  gevormd  wordt.  Maar  het  ingaan  van  het 
erkennen  vormt  's  menschen  zaligheid.  Deze  is  dus 
niet  gevormd  door  Gods  goedheid  en  ook  wordt  men 
niet  zalig,  doordat  men  God  erkent,  want  hierdoor  komt 
men  eerst  tot  de  kennis  van  het  bestaan  der  zaHgheid, 
welke  de  edele  ziel  bereikt  in  het  loutere  en  eeuwige 
zelferkennen  Gods,  waarin  God  zelf  ook  zalig  is. 
Wanneer  de  mensch  tot  deze  zaligheid  gekomen  is,  ont- 
vangt zijn  naakte  ziel  rechtstreeks  de  uitstrooming  van 
God,  dan  erkent  de  ziel  hoe  ze  tot  God  behoort  en  blijft 
ze  ook  eeuwig  bij  hem.  De  ziel  krijgt  hier  de  kennis 
van  de  onbekende  verborgen  waarheid,  en  de  erkenner 
en  het  erkende  worden  hier  dan  een.  Dit  is  dan  de 
vereeniging  van  de  lagere  krachten  der  ziel  met  de  eene 
hooge  kracht  waarin  God  woont  of  wel  de  vereeniging 
van  de  ziel  met  God.  God  trekt  de  ziel  tot  zich  en  de 
ziel  zoekt  overal  God.  De  lagere  krachten  zoeken  God 
zonder  kennis  van  den  weg  welke  tot  hem  voert,  zij 
zoeken  hem  nu  in  het  eene  dan  in  het  andere,  maar 
nergens  hebben  zij  vrede  mee,  doordat  alles  louter  God  is. 
De  ziel  is  alle  dingen  en  in  alle  dingen  is  de  ziel  het 
edelste    en  het  hoogste  dat  God  er  aan  gegeven  heeft. 

De  vrijheid,  welke  God  eigen  is,  deelde  hij  ook  aan  de 
ziel  mede  en  met  vrijheid  gaat  de  ziel  ook  tot  God. 
De  ziel  verricht  nimmer  eenig  werk  zonder  dat  zij  het 
met  vrijen  wil  verkozen  heeft.  De  ziel  wordt  echter 
geleidelijk  ontbloot  van  al  datgene  wat  Gods  invloed 
zou  kunnen  hinderen  en,  wanneer  deze  hindernissen 
uit  den  weg  zijn  geruimd,  keert  de  ziel  zich  vanzelf 
tot  God,  alsof  zij  geen  vrijen  wil  bezat,  want  doordat 
God  zijn  wil  aan  de  ziel  meedegedeeld  heeft,  hebben 
God  en  ziel  een  wil.  Terwijl  dus  de  ziel  geheel  vrij- 
gelaten wordt,  verricht  ze  Gods  wil,  welke  onbegrensd 
is  in  zijn  mogelijkheden. 

Een  philosoof  zegt  hieromtrent  dat  het  werk,  dat  God 
in  een  ziel  volbrengt  welke  van  alles  ledig  is,  edeler 
is  dan  ieder  ander  werk  dat  hij   ooit  volbracht.    Het 
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werk,  dat  God  aan  de  engelen  in  den  hemel  en  aan  de 
zielen  verricht,  komt  uit  Gods  alvermogen,  daar  hij  beide 
uit  niets  geschapen  heeft  en  hun  den  vrijen  wil  gegeven 
heeft,  zoodat  God  nooit  een  werk  in  hen  verricht  heeft, 
zonder  dat  zij  het  met  hunne  vrijen  wil  zelf  deden  ge- 
schieden. Wanneer  dan  de  ziel  van  alles  ontbloot  wordt 
wat  Gods  wil  zou  kunnen  hinderen  en  zij  zich  met  vrijheid 
tot  God  keert,  kan  God  in  haar  even  zoo  vrij  werken 
als  toen  hij  haar  uit  niets  schiep,  want  de  vrije  wil 
dien  God  geeft  is  niet  eigen  wil  maar  medewerking 
met  God.  God  kan  dus  in  deze  ziel  werken  alsof  zij  zelf 
geen  wil  had.  Zoo  vrij  als  God  is  in  zijn  eigen  wezen, 
zoo  vrij  wordt  ook  dit  werk  verricht.  En  daar  de  moge- 
lijkheid van  tegenwerking  bestaat  door  de  vrijheid 
van  wil  der  ziel  en  deze  vrijheid  geen  hindernis  is,  daarom 
is  het  het  edelste  werk  dat  God  verrichten  kan.  Het  is 
de  openbaring  van  God  in  zichzelf  in  de  ziel. 

Al  het  werk,  dat  God  aan  de  schepselen  verrichtte, 
is  niets  anders  dan  een  openbaring  van  zichzelf  in 
zichzelf  en  God  en  de  ziel  zijn  even  eigenlijk  in  zichzelf 
als  in  dit  werken.  Aldus  wordt  datgene  waarin  gewerkt 
wordt  vereenigd  met  datgene  wat  werkt  door  een  ge- 
lijkenis met  dezen  werker,  welke  gelijkenis  deze  in  zijn 
werk  heeft  uitgedrukt.  Door  deze  gelijkenis  is  het  ge- 
werkte dan  even  edel  als  de  werker. 

Wanneer  de  ziel  God  aanziet,  wordt  zij  uit  haar  na- 
tuurlijke kracht  in  een  bovennatuurlijke  kracht  getrok- 
ken en  dit  geschiedt  door  tusschenkomst  van  den  Heiligen 
Geest  door  de  goddelijke  liefde.  De  ziel  ware  nooit 
krachtig  genoeg  geweest  deze  goddelijke  liefde  weer- 
stand te  bieden,  daar  deze  ook  sterk  genoeg  was  om  God 
uit  zijn  bovennatuurlijke  kracht  af  te  doen  dalen  in 
de  natuurlijke  kracht  der  schepping,  want  het  is  alleen 
de  goddelijke  liefde,   die  hem  deed  scheppen. 

De  sterkste  band,  die  tusschen  God  en  de  ziel  bestaat, 
is  de  liefde  welke  God  voor  de  ziel  koestert.  God  is  door  de 
ziel  in  alle  schepselen  en  in  al  het  geschapene  en,  terwijl 
hij  zich  aldus  in  al  het  stoffelijk  bestaande  bevindt,  blijft 


VERHOUDING    TUSSCHEN    GOD    EN    ZIEL  111 

hij  toch  in  zichzelf,  zooals  wij  reeds  zagen.  De  liefde 
van  God  tot  de  schepselen  is  de  band  welke  bestaat 
tusschen  zijn  eigen  verheven  bestaan  en  zijn  bestaan 
door  de  ziel  in  de  schepselen.  God  bemint  dus  zichzelf 
in  de  schepselen,  want  toen  God  schiep,  deed  hij  dit 
om  zijn  werk  aan  iets  mee  te  kunnen  deelen  en  moest 
dit  geschapene  dus  op  hem  gelijken.  Daarom  drukte 
God  zijn  beeld  op  hetgene  wat  hij  schiep.  De  Drie- 
vuldigheid maakte  dat  evenbeeld  Gods  en  toen  God 
den  mensch  schiep  vormde  hij  zijn  eeuwigdurende 
werkende  werk,  dat  hij  den  mensch  in  de  ziel  mede- 
deelde, w^ant  deze  omvat  het  wezen  en  de  goddelijkheid, 
welke  het  God  mogelijk  maakte  in  de  ziel  te  werken. 
De  ziel  is  meer  gezegend  dan  ieder  ander  schepsel,  daar 
God  in  de  ziel  werkt,  en  daarom  ook  heeft  God  de  ziel 
lief.  Gods  werk  in  de  ziel  vormt  onze  liefde  en  deze 
liefde  is  God.  In  haar  heeft  God  zichzelf,  zijn  natuur, 
zijn  wezen  en  zijn  Godheid  lief,  maar  ook  alle  schepselen  ; 
deze  laatste  echter  niet  als  schepselen  maar  als  den 
God  welke  in  hen  is.  God  heeft  de  geheele  wereld  lief, 
omdat  zij  God  openbaart.  De  liefde  van  de  ziel  tot 
God  is  eigenlijk  hetzelfde,  maar  nu  is  het  God,  die  zich 
in  de  schepselen  bevindt  en  daarin  zijn  ongemanifes- 
teerde oorspronkelijkheid  liefheeft.  Om  deze  liefde  te 
doen  ontstaan,  is  het  voldoende  dat  de  ziel  zich  tot 
God  keert,  en  uit  die  liefde  der  ziel  en  uit  God  ontstaat 
dan  een  kracht,  welke  zoowel  deugd  is  als  liefde,  zoowel 
natuur  als  genade.  In  de  genade  geeft  zich  God  aan 
de  ziel  en  de  Heilige  Geest  vereenigt  zich  met  de  liefde. 
De  liefde,  welke  de  Heilige  Geest  is,  is  dan  Goddelijk, 
terwijl  de  liefde  der  genade  natuurlijk  is.  Deze  vereenigt 
de  ziel  met  God  en  door  deze  vereeniging  worden  alle 
zielskrachten  tot  God  getrokken,  daar  zij  daar  God  geheel 
liefhebben,  hetgeen  zij  in  de  ziel  zelf  niet  kunnen  doen. 
God  heeft  de  ziel  alleen  lief,  opdat  zij  ook  hem  lief- 
hebbe,  dat  wil  zeggen  Gods  liefde  tot  de  ziel  is  een  oproe- 
pen van  het  goddelijke  element  dat  zich  in  de  ziel  bevindt. 
God  geeft  zooveel  van  zijne  natuur  aan  de  ziel  dat  zij 
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hem  kan  begrijpen  en  zich  daardoor  tot  hem  aangetrok- 
ken gevoelt  en  hem  liefheeft.  Deze  wederzij dsche  liefde, 
welke  zoowel  uit  den  grond  der  ziel  als  uit  den  grond 
der  Godheid  komt,  is  dezelfde  liefdesband  waarmee 
de  Vader  den  Zoon  bemint,  en  deze  band  vormt  den  weg 
waarlangs  het  erkennen  in  God  kan  opstijgen  en  één 
worden  met  hem. 

God  wilde  zoozeer  de  ziel  tot  voorwerp  zijner  liefde 
maken  dat  hij  haar  schiep  naar  het  beeld  der  Drie- 
voudigheid, zoodat  alles  wat  God  van  nature  heeft 
de  ziel  door  de  genade  kan  ontvangen  en,  evenals  de 
Drievoudigheid  eeuwig  is,  zoo  heeft  God  de  ziel  ook 
eeuwig  lief.  Tegelijkertijd  verlangt  God  echter  dat  de 
ziel  ook  tot  hem  uitga.  Hij  dringt  tot  de  ziel  door  en 
stroomt  de  Godheid  in  haar  uit.  Hierdoor  ontvangt 
de  ziel  een  welbehagen  in  hem  en  dit  verlangde  God 
ook,  want  hij  wenscht  dat  de  ziel  slechts  hem  begeert, 
en  niets  anders.  God  heeft  de  ziel  zeer  lief  en  hij,  die 
dat  zou  bestrijden,  ontnam  hierdoor  het  leven  en  het 
wezen  aan  het  geschapene,  en  doodde  hierdoor  ook  God, 
want  in  dezelfde  liefde,  waarmee  God  de  ziel  liefheeft, 
bloeit  en  bestaat  de  Heilige  Geest.  Gods  gebod  is  dat  wij 
elkaar  moeten  liefhebben,  zooals  ook  hij  ons  liefheeft. 
Niet  alleen  moet  men  God  liefhebben,  maar  men  moet 
het  ook  op  zijne  wijze  doen.  God  heeft  in  zich  alle 
schepselen  op  dezelfde  wijze  lief,  hoewel  de  eene  toch 
beter  is  dan  de  andere.  Op  deze  wijze  moeten  ook  wij 
onze  liefde  uitzenden.  God  heeft  ons  lief  als  zijn  Zoon, 
n.1.  door  den  Heiligen  Geest,  want  door  dezen  heeft  hij 
ook  alle  schepselen  lief.  Willen  wij  dus  elkaar  liefhebben, 
dan  moeten  wij  het  ook  door  den  Heiligen  Geest  doen. 
Het  is  de  Vader  die  den  Heiligen  Geest  voortbrengt 
en  deze  is  niet  minder  verheven  dan  de  Vader  zelve ;  de 
Drievoudigheid  daarentegen  manifesteerde  zich  in  den 
tijd,  in  de  menschelijke  natuur  en,  hoewel  de  menschelijke 
natuur  tot  het  tijdelijke  bestaan  behoort,  kon  God  haar 
hierdoor  toch  aannemen.  De  menschelijke  natuur  werd 
goddelijk  en  zij  erkende  dit  door  de  drie  krachten,  welke 
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zij  van  de  Drievoudigheid  had  ontvangen.  Zij  dankt  God 
voor  deze  gave  en  heeft  hem  lief  op  een  onbeschrijfelijke 
wijze  welke  haar  nu  eigen  is.  Hierin  heeft  God  zulk 
een  welbehagen  dat  hij  de  menschelijke  natuur  met  even 
groote  liefde  liefheeft.  Geen  schepsel  kan  met  eenige 
kracht  beter  werken  dan  met  die  welke  het  in  zichzelf 
heeft.  God  gaf  de  liefde  aan  de  ziel,  opdat  deze  de  ziel 
zoude  opheffen  boven  zichzelve.  De  liefde  moet  zich 
op  een  plek  bevinden,  welke  niet  lager  dan  zij  zelve  staat. 
De  genade  raakt  de  liefde  niet  aan,  want  zij  gaat  daarheen 
waar  God  zichzelf  w^erkt,  en  het  werk  dus  even  edel 
is  als  de  werker.  Wanneer  het  hout  brandt,  dan  verteert 
het ;  wanneer  daarentegen  de  goddelijke  liefde  in  den 
mensch  komt,  behoeft  deze  niet  te  vergaan,  want  de 
mensch  kan  voortdurend  in  liefde  toenemen.  Het  werk 
der  liefde  in  de  menschen  is  meer  te  vergelijken  met 
den  invloed  dien  de  zon  op  de  planten  heeft,  welke 
door  hare  warmte  en  licht  bloemen  en  vruchten  voort- 
brengen. In  de  ziel  ontwikkelt  zich  het  licht  der  godde- 
lijke liefde,  zoodat  het  aldoor  grooter  wordt.  Daar  is 
geen  opeenvolging  van  morgen,  middag  en  avond, 
maar  alle  lichtvormen  zijn  er  in  een  geheel  besloten. 
De  loutere  dag  heerscht  in  de  ziel,  wanneer  de  geheele 
ziel  vervuld  wordt  met  het  goddelijke  licht,  en  de  avond 
komt  wanneer  het  licht  zich  van  de  wereld  afkeert, 
maar  dan  rust  de  mensch  in  dat  licht  besloten. 

In  de  goddelijke  liefde  zijn  twee  dingen  besloten  : 
1°  het  wezen,  2°  het  werk  of  manifestatie  van  het  wezen. 
Wie  meer  wil  heeft  en  hierdoor  dus  meer  tot  het  werken 
geschikt  is  heeft  ook  meer  liefde,  maar  hij  die  werkt 
en  liefheeft  weet  hierdoor  niets  van  het  wezen  dat  in 
den  grond  der  ziel  verborgen  ligt.  De  manifestatie  der 
liefde  kan  bestaan  in  innig  gevoel,  in  devotiën,  in  lof- 
zangen, maar  dit  is  niet  de  hoogste  openbaring,  want  zij 
komt  niet  uit  Gods  liefde,  maar  uit  de  natuur  des  menschen. 
Het  is  wel  mogelijk  dat  hemelsche  invloed  ze  doen 
ontstaan,  maar  het  kan  ook  op  zinnelijke  ^vijze  in  den 
mensch   gebracht   worden.     Zij,    die   dikwijls   dergelijke 
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gevoelens  hebben,  behoeven  daarom  nog  niet  tot  de  ver- 
hevenste  menschen  te  behooren.  Het  zou  kunnen  zijn 
dat  God  hun  deze  gevoelens  zendt,  om  hen  tot  zich  te 
lokken  en  nieuwsgierig  te  maken,  want  dergelijke  ge- 
voelens brengen  de  menschen  uit  hun  gewone  doen. 
Wanneer  deze  menschen  verder  gekomen  zijn  in  de 
goddelijke  liefde,  hebben  zij  niet  meer  zoovele  liefdes- 
gevoelens  en  extasen,  doch  dan  eerst  komt  het  aan  den 
dag,  of  zij  werkelijk  liefde  tot  God  bezitten  en  of  ze 
zonder  terughouding  God  geheel  trouw  blijven.  Ook  al 
waren  hunne  extasen  manifestatiën  van  loutere  liefde 
Gods,  zoo  was  het  er  toch  niet  de  hoogste  vorm  van. 
Men  moet  ze  soms  onderbreken  om  een  liefdewerk  te  ver- 
richten, dat  van  meer  belang  is.  Deze  onderbreking  zou 
deze  menschen  soms  onwenschelijk  kunnen  voorkomen, 
daar  het  een  tijdelijk  verliezen  van  God  is,  maar  de 
werkelijke  vrienden  Gods  zijn  nimmer  zonder  hem,  en  zij 
hebben  zich  slechts  weer  voor  een  oogenblik  in  den  toe- 
stand te  brengen  waarin  zij  God  het  laatst  gewaar  werden, 
om  zich  weer  bewust  te  worden  van  zijne  tegenwoordig- 
heid. Degene,  die  slechts  de  extase  zoekt,  verlangt  slechts 
datgene  wat  voor  hem  aangenaam  is.  Dit  is  eigenbaat 
en  daarom  verkeerd.  Men  moet  zich  integendeel  geheel 
aan  God  overgeven  en  hij  zal  U  dat  doen  verrichten, 
wat  op  dat  oogenblik  het  beste  is. 

God  begrijpt  de  ziel  met  zijn  begrijpend  begrip  dat 
alles  omvat.  Begreep  God  de  ziel  met  het  begrip  dat 
haar  eigen  is,  zoo  kende  hij  de  ziel  zonder  hare  eigen- 
schappen en  ontnam  hierdoor  de  eigenschappen  aan 
de  ziel. 

II 

DE  GENADE 

De  genade  is  een  van  de  vele  voorrechten  welke  de 
mensch  van  God  ontvangt,  maar  het  is  ook  weer  de 
ziel  die  het  orgaan  is,  waardoor  de  mensch  met  de  genade 
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in  aanraking  komt.  De  genade  is  een  schepsel,  en  de 
ziel  is  de  geschikte  plaats  voor  dit  schepsel.  De  genade 
werkt  niet  naar  buiten,  maar  zij  deelt  zich  mede  in  de 
kracht  en  in  de  deugdsbeoefeningen ;  doch  in  den  grond 
der  ziel  zijn  de  genade  en  de  zaligheid  één  met  Gods 
bestaan  in  de  ziel.  Daar  is  de  kracht,  welke  in  elk  zintuig 
en  elk  lid  beweegt  door  de  genade  geheel  veredeld  en 
niemand  kan  weten  hoe  edel  de  krachten  zijn,  zooals 
ze  geheel  vergeestelijkt  in  de  ziel  bestaan. 

Geen  enkele  kracht  is  hooger  dan  de  genade.  Een  wijze 
zeide  eens,  dat  de  volmaking  der  dingen  zich  aan  hun 
einde  bevindt,  en  het  hoogste  bewustzijn  der  dingen 
waar  de  mensch  ze  in  hun  hoogsten  vorm  kent,  ligt 
ook  aan  het  einde  der  dingen,  waar  ze  zich  in  God 
bevinden.  Dit  bewustzijn  wordt  den  mensch  niet  op 
natuurlijke  wijze  eigen,  want  om  God  te  begrijpen  is  het 
noodzakelijk  dat  de  ziel  zich  boven  haar  natuur  verheft, 
en  dat  geschiedt  door  de  genade.  De  geringste  vorm  van 
genade  werkt  meer  dan  de  geheele  natuur  der  ziel,  want 
door  de  genade  wordt  de  ziel  zelfs  boven  de  natuur 
der  engelen  verheven.  Zij  is  dus  edeler  dan  aller  schep- 
selen werken,  en  de  laagste  mensch  die  de  genade  ont- 
vangt is  hooger  dan  alle  menschen  zonder  genade  zouden 
zijn,  doch  God  werkt  in  alle  menschen  met  genade  en 
in  genade  trekt  God  den  geest  en  ook  de  ziel  boven  zich- 
zelf. Het  werk  aller  naturen  bestaat  in  tijd  en  maat, 
maar  Gods  werk  in  de  genade  bestaat  boven  alle  be- 
grenzing. Daar  waar  God  in  de  ziel  rust  en  de  ziel  rust 
in  God,  daar  bevindt  zich  de  genade,  en  deze  woont  in 
het  wezen  der  ziel  en  werkt  daar  als  de  goddelijke  natuur. 
De  genade  is  dus  meer  dan  een  licht  dat  onmiddellijk 
uit  God  in  de  ziel  stroomt,  zij  is  de  bovennatuurlijke 
vorm  der  ziel  de  kracht  welke  de  ziel  het  bovennatuur- 
lijke wezen  geeft.  Uit  hare  eigen  krachten  kon  de  ziel 
zich  niet  boven  hare  natuurlijke  waarneming  en  be- 
wustzijn verheffen,  het  is  de  genade  welke  haar  daartoe 
in  staat  stelt.  Men  kan  dus  eigenlijk  niet  zeggen  dat  de 
genade  een  handeling  verricht,  ze  is  meer  een  middel 
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dat  een  stadium  van  bewustzijn  mogelijk  maakt.    De 
genade  wordt  aan  het  wezen  der  ziel  meegedeeld,  maar 
ook  in  het  vermogen  der  ziel  opgenomen,  die  zich  daar- 
door  boven    hare    eigene    werken    —    als    erkennen    en 
liefhebben  —  kan  verheffen.    Men  zegt  dat  de  ziel  „met 
de  genade  is"  ^),  wanneer  zij  op  deze  wijze  boven  zichzelf 
wil  uittreden  ;   heeft  zij   deze  verheffing  volbracht,  zoo 
zegt   men    dat   de   ziel    ,,de   genade   is".    Dan  is  de  ziel 
boven, alle  bestemming  verheven  en  kent  zij  zich  slechts 
als   God.    Zoolang  echter  de  ziel   nog  in   staat  is  zich 
als    een   schepsel  te   beschouwen   en   de   waarnemingen 
harer  natuur  tot  haar  komen,  zoo  heeft  zij  dit  hoogste 
stadium    niet    bereikt,    maar    kan    zij   echter  ,,met   de 
genade    zijn",    want  tot  het  bereiken  van  het  allerver- 
hevenste    bewustzijn  —  hetw^elk  dus  ,,het  genade  zijn" 
genoemd    wordt   —  moet  al  het  werk,  zoowel  innerlijk 
als  uiterlijk,  uit  de  ziel  verdwenen  zijn,  evenzoo  als  de 
genade    zelf    ook    geen    werken    kent.     Zoo    meent   ook 
JoHANNES,  wanneer  hij  (I  :  16)  zegt,  dat  wij  genade  voor 
genade  uit  het  woord  hebben  ontvangen,  en  dat  men  eerst 
genade  moet  ontvangen  om  dan  genade  te  kunnen  zijn. 
De  genade  ontneemt  dus  aan  de  ziel  zoowel  haar  werk 
als  haar  wezen,  want  door  de  genade  treedt  de  ziel  uit 
zichzelf  in  onmiddellijk  contact  met   God  en   dus  zelfs 
boven  het  licht  Gods.    De  genade  komt  slechts  met  den 
Heiligen  Geest,  zij  is  niet  een  blijvend  ding  maar  zij  is 
een  worden.    Zij  kan  slechts  zonder  eenigen  bemiddelaar 
uit  Gods  hart  vloeien,  zij  draagt  datgene  waarmee  zij  in 
aanraking  komt  in   God,  zij  doordringt  de  ziel  met  God 
en  vereenigt  het  wezen  der  ziel  met  zich.   De  genade  kan 
noch  in  het  erkennen  noch  in  den  wil  komen,  want  hiertoe 
zouden  deze  dan  boven  zichzelf  verheven  moeten  zijn, 
maar  zij  doet  de  ziel  met  God  vereenigen  door  aan  het 
kleine  vonkje  in  de  ziel  het  bewustzijn  te  geven,  en  dit 
vonkje    alleen  kan   God   ontvangen.    De  genade  mani- 
festeert zich  niet  in  eenig  werk,  deugd  of  eigenschappen, 
zij  vormt  en  is  de  inwoning  der  ziel  in  God. 
1)  EcKHART  noemt  het  „door  de  genade". 
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De  genade  deelt  echter  door  haar  contact  met  de  ziel 
aan  deze  hare  energie  of  vitahteit  mede  en  uit  deze 
ontstaan  de  zielskrachten,  erkenning,  geloof  en  liefde. 
Dit  zijn  echter  gevolgen  en  de  genade  is  hiervan  slechts 
een  indirecte  oorzaak.  In  verhouding  tot  de  genade 
tellen  deze  werkzaamheden  der  zielskrachten  als  vol- 
strekt niets,  zooals  wij  reeds  zeiden.  Hij  die  slaapt 
in  genade  staat  God  nader  dan  hij  die  alle  goede  werken 
zou  verrichten.  Het  meest  beteekenende  is  de  genade, 
welke  zich  op  den  bodem  of  in  het  wezen  der  ziel  bevindt, 
waarin  gedachten  nimmer  haar  aanvang  kunnen  nemen. 
Daar  doet  de  genade  de  vereeniging  ontstaan  van  God, 
ziel  en  zichzelve.  De  genade  hoort  tot  de  ziel  en  tot  niets 
anders  ;  zij  zelve  heeft  geen  wezen  want  zij  vormt  geen 
afzonderlijken  bestaansvorm,  zij  bestaat  in  de  ziel  en 
door  de  ziel,  en  deze  verschaft  de  wezens-substantie 
aan  de  genade.  God  doet  haar  in  het  wezen  der  ziel 
vloeien  en  dit  wezen  uit  zich  hierdoor  in  de  krachten 
der  ziel.  De  genade  zelf  werkt  dus  niet,  maar  het  is 
het  wezen  der  ziel  dat  zich  in  de  werken  manifesteert ; 
de  weg,  welken  de  genade  aan  het  wezen  der  ziel  wijst, 
is  de  verwijdering  van  deze  manifestatie,  het  gaan  tot 
God  en  de  vereeniging  met  hem.  De  ziel  moet  gelouterd 
zijn  van  zonde,  en  zich  zelfs  in  de  onmogelijkheid  bevinden 
een  zonde  te  verrichten,  alvorens  zij  door  middel  der 
genade  boven  het  geschapene  geheven  kan  worden.  Daar 
zij  zelf  ook  een  schepsel  is  moet  zij  ook,  zooals  wij  reeds 
zagen,  boven  zichzelf  verheven  worden.  Terwijl  echter  de 
genade  als  genade  in  de  ziel  is,  kan  de  mensch  God  niet 
gewaarworden,  want  als  hij  tot  God  gaat  heeft  hij  zelfs 
deze  eigenschap  niet  meer.  Terwijl  de  ziel  nog  met  de 
genade  verbonden  is,  is  zij  nog  klein,  zij  moet  echter 
in  de  genade  opstijgen  en  boven  het  verband  der  genade 
gaan,  of  wel  één  met  haar  worden. 

Wanneer  de  genade  zich  in  de  ziel  bevindt,  worden 
wij  hare  aanwezigheid  gewaar,  doordat  de  ziel  haar  weg 
tot  de  volmaking  gaat  en  zij  meer  en  meer  een  gelijkenis 
met   God   uitdrukt,   zoodat   men   het   goddelijke   wezen 
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in  haar  erkent.    De  zielskrachten  worden  veredeld  door 
de  tegenwoordigheid  der  genade  in  het  wezen  der  ziel, 
en  door  den  lust  ontstaat  uit  den  wil  de  liefde,  uit  de  rede- 
lijkheid  het   geloof,  uit  de  kracht  de  hoop.    De  genade 
werkt  in  de  ziel  als  de  zon  op  de  aarde  :  verging  zij, 
zoo  verging  al  hetgene  wat  door  haar  het  leven  ontvangt. 
Voor  het   mededeelen   zijner  gaven   heeft    God   soms 
bemiddeling   noodig,    soms    ook    niet,    en    Gods  genade 
komt  zonder  bemiddeling  in  de  ziel.    Wanneer  ik  Gods 
woord  spreek,  zoo  werk  ik  met  God,  ik  kan  dan  een 
bemiddelaar  zijn,  maar  daarom  wordt  de  genade  mij  niet 
gegeven.     De   genade   echter,    welke    de    Heilige    Geest 
uitspreekt,   wordt  ontvangen   en  zonder  tusschenkomst 
in  de  ziel  gedrukt.    De  genade  ontspringt  in  het  hart 
des  Vaders  en  vloeit  uit  hem  in  den  Zoon  en  in  de  liefde, 
van    hen  beiden   stroomt  zij  uit  de  wijsheid  des  Zoons 
en  in  de  goedheid   des  Heiligen   Geestes,  en  van  dezen 
ontvangt  de  ziel  ze.    De  genade  is  een  aspect  van  God. 
De    ziel    ontvangt    ze    daarom    zonder    bemiddeling    of 
onderscheid    met    den    geest  Gods,  en  deze  vormt  de 
ziel  naar  God.    Geen  schepsel  is  edel  of  verheven  genoeg 
om  hier  als  middelaar  te  kunnen  dienen,  want  op  het 
oogenblik    dat   de   ziel    de   genade   ontvangt   is   zij    zoo 
verheven  dat  zij  zich  boven  het  bereik  van  eenig  schepsel 
bevindt.    God  bedient  zich  echter  van  de  engelen  om  de 
genade  aan  de  ziel  mede  te  deelen,  maar  de  ziel  versmaadt 
ze,  zooals  ze  al  datgene  versmaadt  wat  met  de  schepping 
in  verband   staat ;   zelfs  het  licht  en  de  genade  zou  de 
ziel   terugstooten,    indien   ze   zich    er   niet   van    bewust 
was  dat  zij  slechts  met  behulp  van  deze  beide  God  kan 
bereiken  ;   want  de  ziel  wenscht   met  niets  in  verband 
te  staan  wat  niet  louter  God  is,  daar  God  de  ziel  uit  het 
geschapene  in  zichzelf  leidt  en  ze  dan  in  de  genade  gelijk 
en  een  met  zichzelf  maakt.    De  genade  verhoudt  zich 
tot  God  als  de  zonnestralen  tot  de  zon,  zij  is  één  met 
hem,   zij  brengt  de  ziel  in  het  goddelijk  wezen  en  maakt 
zichzelf    God    gelijk.    God    geeft    den    mensch    dikwijls 
aanwijzingen    hoe    hij    de    genade    kan  bereiken,  maar 
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dikwijls  bemerken  de  menschen  deze  teekenen  niet, 
verblind  als  ze  zijn  door  de  onnutte  zorgen  van  het 
dagelijksche  leven.  Dan  zien  ze  niet  de  genade,  welke 
den  menschen  uit  den  Heiligen  Geest  toestroomt  door  de 
zonden,  als  een  zonnestraal  door  de  wolken.  De  leer  van 
Jezus  Christus  en  de  sacramenten  zijn  wegen  tot  de 
genade. 

Men  ziet  overal  in  de  natuur  der  dingen  dat  het  hoogere 
immer  meer  bereid  is  zijne  krachten  uit  te  doen  stroomen 
dan  het  lagere  om  ze  te  ontvangen.  De  hoogste  hemel 
zendt  zijne  gaven  veel  gretiger  uit  tot  de  lageren  dan  deze 
lagere  hemel  ze  ontvangen  wil.  Zoo  is  het  ook  met  God 
en  de  menschen.  God  is  altijd  oneindig  meer  bereid 
zijne  genade  aan  de  menschen  te  geven  dan  de  menschen 
ze  willen  aannemen.  Dat  is  een  zonde  die  de  mensch 
tegenover  zichzelf  bedrijft. 

De  genade  is  boven  alle  begrip  van  bestaan  verheven, 
ze  is  het  edelste  en  het  verhevenste  dat  men  zich  voor 
kan  stellen,  en  het  geringste  werk  der  genade  is  hooger 
dan  de  natuur  aller  engelen.  Dat  God  een  zondaar 
door  de  genade  bekeert,  is  een  grooter  werk  dan  dat  God 
een  nieuwe  wereld  schept,  zegt  Augustinus,  want  dat 
laatste  heeft  voor  God  niet  veel  te  beteekenen.  De  ziel, 
in  welke  zich  genade  bevindt,  is  nauw  met  God  verbon- 
den. Genade  is  geen  werk  en  verricht  ook  geen  werk, 
werk  is  zoover  van  genade  verwijderd  als  de  hemel 
van  de  aarde.  Door  de  genade  geschiedt  echter  een  twee- 
voudige werking :  ten  eerste  vormt  het  een  verband 
tusschen  God  en  de  ziel  en  ten  tweede  is  het  de  opgang 
van  de  ziel  tot  God  en  de  vereeniging  van  hen  beiden. 
Tegenover  de  genade  is  het  erkennen  onbeteekenend,  zij 
verhouden  zich  tot  elkaar  als  een  naaldepunt  tegen- 
over het  firmament  (zooals  wij  reeds  zeiden,  toen  wij 
van  het  erkennen  spraken)  en  het  feit,  dat  de  genade 
in  de  ziel  bestaat,  brengt  oneindig  meer  licht  dan  het 
erkennen. 
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III 

DE  GEBOORTE  VAN  DEN  ZOON  IN  DE  ZIEL 

De  geboorte  van  den  Zoon  in  de  ziel  is  het  gevolg 
van  haar  contact  met  de  genade.  God  heeft  de  ziel 
geschapen,  opdat  de  Zoon  er  in  geboren  worde,  en  in 
deze  geboorte  heeft  God  een  grooter  welbehagen  dan  in 
de  schepping.  Van  de  hoogste  zielskrachten  deelt  God 
zijn  gelijkenis  aan  de  ziel  mede  en  daarna  zichzelven, 
zooals  hij  in  zijn  eeuwig  bestaan  is.  De  ziel,  waarin 
deze  geboorte  eens  geschiedt,  vormt  zich  naar  Gods 
voorbeeld,  en  hoe  meer  de  geboorte  geschiedt  hoe  meer 
de  ziel  God  gelijk  wordt  en  zich  in  het  hart  des  Vaders 
dringt. 

In  de  hoogste  krachten  der  ziel  openbaart  God  zich- 
zelven. Degene  die  hier  werkt  en  datgene  wat  hier 
gewerkt  wordt  zijn  een.  Er  bestaan  hier  plaats  noch 
stof,  want  deze  zijn  lichamelijk  en  het  lichamelijke 
kan  hier  niet  bestaan.  De  Vader  openbaart  hier  zichzelf, 
maar  hij  zelf  kan  niet  in  de  ziel  bestaan  en  daarom 
vormt  hij  zijns  gelijke  in  de  ziel,  dit  is  zijn  Zoon,  die 
natuurlijk  gelijk  is  aan  den  Vader.  Gods  Zoon  wordt 
in  de  ziel  geboren,  die  alle  schepselen  bezitten,  en  hij 
wordt  er  onophoudelijk  geboren,  hoewel  hij  ons  hier- 
door niet  geopenbaard  wordt.  God  gebaart  den  Zoon 
in  eiken  mensch,  maar  slechts  wanneer  men  de  goddelijke 
liefde  heeft,  ondervindt  men  de  geboorte  des  Zoons. 
De  Zoon  wordt,  en  werd,  dus  eeuwig  geboren  in  de  loutere 
ziel  van  de  schepselen,  waarin  God  een  weerschijn  van 
zichzelf  vindt,  en  deze  geboorte  is  de  natuur  des  Zoons. 
In  deze  loutere  ziel  rust  God,  en  deze  ziel  rust  in  God. 
Diegene,  die  aan  God  deze  rust  zou  benemen,  ontnam 
de  godheid  aan  God,  want  God  zoekt  rust  in  alle  dingen. 
De  zielen  worden  zich  van  deze  geboorte  bewust,  wanneer 
zij  boven  al  het  geschapene  zijn  getreden  en  in  hun  inner- 
lijke schijn  wonen,  waar  ook  God  zijn  innerlijke  krachten 
doet  vloeien.   Daar  God  de  ziel  met  zijn  allerinnerlijkste 
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krachten  voortbracht,  zoo  wil  hij  ook  dat  de  Zoon  zich 
slechts  in  de  innerlijkste  krachten  der  ziel  bevindt. 

Door  het  woord  Vader  vormt  zich  vanzelf  het  begrip 
Zoon,  want  door  het  feit,  dat  een  vader  vader  is,  moet 
ook  een  zoon  bestaan.  De  vader  is  een  voortbrenger 
en  de  goddelijke  Vader  brengt  zijn  Zoon  voort  in  de 
ziel,  zooals  hij  hem  in  zijn  eigen  natuur  voortbrengt. 
Het  geheele  wezen  des  Vaders  drukt  het  verlangen  uit 
den  Zoon  in  de  ziel  te  doen  bestaan.  Eerst  brengt  de 
Vader  den  Zoon  in  den  hemel  voort  en  uit  het  weder- 
keerig  welbehagen,  dat  zij  in  elkaar  hebben,  ontstaat 
de  Heilige  Geest.  Wanneer  de  Vader  den  Zoon  in  mij 
heeft  voortgebracht,  ben  ik  zelf  inwendig  de  Zoon  en 
niets  anders,  hoewel  ik  als  mensch  toch  ook  als  schepsel 
blijf  bestaan.  Daar  wij  Zoon  zijn,  zoo  zijn  wij  de  recht- 
matige erven  van  onzen  hemelschen  Vader. 

God  geeft  zichzelf  geheel  aan  den  Zoon  en  de  Zoon, 
die  uitgaat  van  den  Y^der,  is  een  met  hem.  De  Vader 
geeft  al  zijn  krachten  aan  den  Zoon.  Indien  er  noch 
tijd  noch  plaats  noch  stof  bestond,  waren  slechts  zij 
beiden  aanwezig.  Datgene,  wat  Zoon  is,  moet  niets 
anders  zijn  dan  Zoon  en  moet  toch  de  Vader  zijn,  want 
de  Vader  drukt  in  den  Zoon  al  datgene  uit  wat  hij  erkent 
en  al  datgene  wat  hij  kan  verrichten.  Deze  uitdrukking 
geschiedt  in  een  oogenblik  en  dat  oogenblik  is  eeuwig. 
De  Vader  gaf  aan  zijn  Zoon  al  datgene  wat  hij  zelf 
kan  voortbrengen,  hij  deelde  hem  zijn  godheid  en  zijn 
zaligheid  mede  en  behield  niets  voor  zichzelven,  zelfs 
den  wortel  ,van  zijn  godheid  gaf  hij  aan  den  Zoon. 
Een  boom  brengt  vruchten  voort  en,  indien  men  de 
vruchten  geeft,  zoo  geeft  men  iets  van  dien  boom,  maar 
hij  die  den  boom  zelf  geeft,  die  heeft  meer  gegeven. 
Zoo  gaf  ook  God  het  meeste  dat  hij  geven  kon  in  volle 
overgave.  In  dezelfde  uitstorting,  waarin  God  zich 
geheel  aan  den  Zoon  geeft,  drukt  hij  ook  uit  dat  wij 
tot  hem  behooren.  Dit  verstaan  wij  niet  met  ons  ver- 
stand, maar  de  hoogste  krachten  der  ziel  verstaan  het 
door  de  geboorte  des  Zoons  in  haar.   Des  Vaders  spreken 
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is  zijn  geven  en  de  geboorte  des  Zoons  is  het  luisteren. 
Ook  wij  moeten  niets  voor  God  verbergen  maar  hem  alles 
openbaren.  Datgene  wat  de  mensch  voor  God  verbergt 
hindert  hem  in  zijn  eeuwige  zaligheid. 

Paulus  zegt  dat  de  Zoon  een  weerkaatsing  des  Vaders 
is,  en  hij  is  het  verborgen  hemelsche  brood  dat  de 
verwonde  ziel  gegeven  wordt,  want  de  ziel  is  verwond 
door  de  begeerte,  welke  ontstaat  uit  de  liefde  tot  God. 
Paulus  noemt  den  Zoon  de  vruchtbaarheid  des 
Vaders  en  zijn  gelijkenis  ;  datgene,  wat  hij  met  den  Vader 
werkt,  brengt  hij  voort  in  zijn  persoon.  De  ziel  kan 
den  persoon  des  Zoons  voortbrengen,  wanneer  de  Vader 
zich  in  de  ziel  bevindt.  De  ziel  heeft  dan  de  gelijkenis  des 
Vaders,  zooals  de  Vader  zich  in  den  Zoon  bevindt  en  de 
Zoon  weer  in  den  Vader,  en  dit  overeenstemmen  brengt 
welbehagen  voort.  Uit  het  welbehagen  ontstaat  vreugde 
en  uit  de  vreugde  liefde  en  uit  de  liefde  een  persoon 
en  de  persoon  doet  den  Heiligen.  Geest  ontstaan.  Zoo 
geschiedt  het  dat  de  Vader  te  zamen  met  den  Zoon 
alles  voortbrengt.  Paulus  zegt  ook  nog  dat  de  Zoon 
een  majesteit  der  goddelijke  substantie  is,  of  wel  het 
wezen  dezer  substantie,  welke  de  oorsprong  is  der  drie 
personen.  Wanneer  de  ziel  door  de  geboorte  des  Zoons 
deel  heeft  aan  deze  majesteit,  zoo  erkent  zij  den  Vader 
in  zijn  vaderlijkheid  en  den  Zoon  in  zijn  zoonlijkheid 
en  begreep  zij  de  beiden  personen  in  een. 

Zoon  en  Vader  brengen  samen  den  Heiligen  Geest 
voort  en  door  den  Zoon  blijft  de  Heilige  Geest  eeuwig 
in  de  menschen  die  den  Zoon  ontvangen.  Men  kan 
ook  op  andere  wijzen  de  gaven  van  den  Heiligen  Geest 
ontvangen,  maar  dan  zijn  zij  niet  bestendig. 

In  den  eersten  openbaringstoestand,  waarin  de  Zoon 
uit  den  Vader  straalde  en  toch  in  hem  bleef,  voordat 
dus  de  Zoon  geboren  was,  wilde  de  Vader  zijn  wezen 
aan  ons  mededeelen  en  ons  daardoor  doen  ontstaan. 
Dat  is  de  geboorte  des  Zoons,  maar  ook  is  het  tegelijker- 
tijd het  ,, worden"  en  ons  worden  is  dus  in  de  eeuwige 
geboorte.    Daar  echter  geschiedt  de  geboorte  zoo  louter 
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dat  wij  daar  geen  ander  bestaan  hebben  dan  in  het  wezen 
dat 'wij  zijn,  dat  is  het  wezen  der  ziel.  Dat  wezen  is  een 
begin  van  al  het  werk  Gods  in  hemel  en  aarde,  maar  ook 
haar  wezen  kon  de  ziel  nog  te  boven  gaan,  om  dan 
geboren  te  worden  in  de  godheid.  Dan  heeft  een  zoo 
geheele  vereeniging  plaats  dat  zij  één  worden  in  wezen, 
hoewel  God  God  blijft  en  ziel  ziel.  Hoe  meer  wij  ons 
bewustzijn  doen  opstijgen,  des  te  meer  zijn  wij  in  God. 
De  Vader  gaat  in  alle  schepselen  en  vormt  daardoor 
het  leven,  hetgeen  een  aandrang  is  voor  het  geschapene 
om  terug  te  gaan  tot  datgene  waar  het  uit  ontstaan  is. 
Het  bovenste  deel  der  ziel  is  haar  mond,  wanneer  de 
Vader  daar  het  Woord  in  legt,  zoo  kust  hij  dezen  mond 
en  doet  den  Zoon  in  de  ziel  ontstaan.  De  ziel  is  gevormd 
naar  God,  de  Zoon  echter  is  een  beeld  Gods,  en  vloeit 
dus  als  zoodanig  uit  God,  die  een  voorbeeld  is  waar- 
naar de  ziel  gemaakt  werd.  Daar  echter  waar  de  Zoon 
een  uitvloeiend  beeld  Gods  is,  vertoeft  de  ziel  niet, 
daar  zij  wel  is  waar  een  schepsel  is  maar  haar  werk 
slechts  het  streven  naar  het  licht  Gods  is  en  zij  zich 
dus  niet  op  het  gebied  der  beelden  beweegt,  boven  welke 
zij  verheven  is.  Het  is  dus  als  derde  persoon  der  Drie- 
eenheid  dat  de  Zoon  in  de  ziel  daalt.  Het  is  door  dé 
genade  dat  God  dat  boven  beelden  verheven  verband 
tusschen  zichzelven  en  de  ziel  kon  doen  ontstaan.  Door 
deze  verheven  kracht,  welke  zoowel  boven  tijd  als 
boven  plaats  werkt,  doet  de  Vader  den  Zoon  in  de  ziel 
geboren  worden,  in  even  louteren  vorm  als  de  Zoon 
uit  den  Vader  voortvloeit.  Ware  mijn  ziel  even  louter 
als  de  ziel  van  Jezus  Christus,  zoo  werkte  de  Vader 
even  louter  in  mij  als  hij  het  in  Jezus  deed,  want  hij 
bemint  ons  met  dezelfde  liefde.  In  de  ziel  moet  slechts 
een  wezen  en  eene  kracht  zijn  om  God  te  kunnen  ont- 
vangen, en  het  wezen  der  ziel  moet  bevrijd  zijn,  zoodat 
het  door  niets  wordt  belemmerd.  Ook  moet  het  zoo 
louter  zijn,  dat  geen  geschapen  ding  er  toegang  toe 
vindt,  maar  slechts  God  er  in  kan  komen,  en  dat  nog 
alleen    met    zijn    goddelijke    natuur.     Dat    uitstroo'men 
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der  goddelijke  natuur  is  de  geboorte  des  Zoons,  die 
als  persoon  der  Drieëenheid  slechts  in  goddelijke  natuur 
bestaat,  en  het  is  dat  aspect  van  God  dat  in  de  ziel 
geboren  kan  worden.  De  Vader,  die  voortbrengt,  en 
de  Zoon,  die  voortgebracht  wordt,  hebben  een  goddelijke 
natuur  :  zij  zijn  een.  Niemand  kon  den  Vader  kennen, 
indien  hij  den  Zoon  niet  in  zich  heeft.  Overal  waar 
men  God  werkelijk  zoekt  kan  men  hem  vinden  maar 
zoekt  men  iets  anders,  zoo  vindt  men  ook  iets  anders 
dan  God.  Wanneer  echter  de  ziel  zuiver  en  louter  is, 
kan  zij  slechts  God  zoeken.  God  drukt  al  zijn  kracht 
en  heerlijkheid  in  den  Zoon  uit,  en  daardoor  deelt  hij 
aan  de  ziel  de  kracht  mede  weer  tot  God  op  te  stijgen. 
Door  de  geboorte  van  den  Zoon  wordt  aan  de  ziel  deze 
kracht  meegedeeld. 

Om  tot  het  stadium  te  komen  waarin  de  geboorte 
van  God,  of  van  den  Zoon  Gods,  mogelijk  zij,  moet  de 
ziel  ten  eerste  tot  onverschilligheid  komen  voor  al  dat- 
gene wat  haar  in  dit  leven  zou  kunnen  geschieden. 
Dan  komt  de  ziel  in  vrede  en  in  rechte  vrijheid.  De 
vrijheid  der  ziel  bestaat  daaruit  dat  zij  aan  zich  geen 
schuld  gewaar  wordt,  noch  eenige  geestelijke  onvol- 
komenheid. Een  nog  verhevener  stadium  van  vrijheid 
is  dat  de  ziel  zich  aan  niets  hecht  wat  een  naam  draagt, 
noch  iets  noembaars  zich  aan  de  ziel  kan  hechten. 
De  hoogste  graad  van  vrijheid  voor  de  ziel  is,  dat  zij 
zich  boven  zichzelf  verheft  en  zich  geheel  in  God  doet 
vloeien.  Het  geringste  innerlijke  werk  is  hooger  dan 
het  grootste  uiterlijke,  maar  ook  het  innerlijke  leven 
der  ziel  moet  tot  stilte  gekomen  zijn,  alvorens  God  zich 
louter  in  de  ziel  kan  manifesteeren.  Het  beste  is  zich 
met  groote  vlijt  op  de  vereeniging  met  God  toe  te  leggen  ; 
alle  tijd  gedurende  welken  men  zijn  aandacht  niet  op 
God  bepaalt,  is  verloren  tijd,  zegt  St.  Bernhard, 
maar  opdat  God  de  werker  zij  in  de  ziel  moet  deze  van 
alle  werking,  hetzij  uiterlijke  of  innerlijke,  ontbloot  zijn. 
De  ziel  moet  zich  geheel  aan  Gods  werken  onderwerpen 
en   hem  volkomen  gehoorzaam  zijn,  opdat  God  in  staat 
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zij  in  haar  zijn  eenig  geboren  Zoon  te  openbaren,  zooals 
hij  het  in  zichzelf  doet.  Door  die  geboorte  wordt  de 
ziel  in  een  oogenblik  meer  met  God  vereenigd  dan  door 
alle  werk  dat  de  menschen  ooit  zouden  kunnen  verrichten, 
hetzij  lichamelijk  of  geestelijk  ;  en  hoe  meer  deze  geboorte 
in  de  ziel  plaats  vindt,  des  te  meer  de  ziel  met  God 
vereenigd  is.  De  geboorte  Gods  in  de  ziel  geschiedt, 
doordat  God  er  zich  op  een  wijze  in  openbaart,  welke 
zonder  eenige  wijze  is.  Het  is  een  verlichting  welke  geen 
vorm  van  licht  meer  is,  maar  die  het  goddelijke  licht 
zelf  is.  St.  AuGUSTiNus  zegt  hieromtrent  dat,  wanneer 
de  ziel  door  de  goddelijke  liefde  wordt  ontsloten,  God 
in  de  ziel  geboren  wordt. 

Wij  zagen  dus  reeds  dat  de  geboorte  plaats  vond  in 
het  verhevenste  deel  der  ziel  en  dat  deze  geheel  rein 
moet  zijn,  opdat  de  geboorte  plaats  kan  vinden.  De 
vijf  zinnen  van  den  mensch  moeten  dus  niet  met  uiterlijke 
zaken  bezig  zijn,  maar  zij  moeten  zich  inwendig  concen- 
treeren.  Dit  edelste  deel  der  ziel,  waarin  God  de  ge- 
boorte doet  plaats  hebben,  is  het  volmaaktste  zwijgen 
en  de  stilte  waarin  nimmer  een  schepsel  of  een  beeld 
binnen  kon  komen.  Dit  is  het  wezen  der  ziel  waar- 
mee de  ziel  niet  werkt,  want  zij  verricht  alles  door 
hare  krachten.  Voor  al  hare  werkzaamheden  heeft  de 
ziel  afzonderlijke  uitdrukkingen,  welke  niet  in  het 
wezen  der  ziel  bestaan,  en  de  betooningen  dezer  krachten 
komen  altijd  door  een  bemiddeling  der  zintuigen  tot 
haar  uitdrukking.  Voor  het  wezen  der  ziel  echter  bestaat 
er  geen  werk,  want  hare  krachten  komen  uit  den  grond 
der  ziel,  waarin  slechts  een  diepe  stilte  heerscht  en  welke 
de  plaats  is  voor  de  geboorte.  Hier  bevindt  zich  slechts 
de  Vader,  want  door  hare  natuur  kon  in  deze  plaats 
der  ziel  God  slechts  zonder  eenige  bemiddeling  ontvangen 
worden.  Het  schepsel  kan  niet  tot  deze  inwendige 
plaats  komen  en  slechts  een  beeld  van  de  schepselen 
kan  in  de  ziel  worden  gebracht.  Wanneer  de  ziels- 
krachten met  de  schepselen  in  aanraking  zijn,  maken  zij 
een  beeld  van  deze  en  trekken  dit  beeld  in  zichzelve. 
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De  zielskrachten  brengen  dit  beeld  met  zich  in  de  ziel  en 
dit  is  de  eenige  aanraking  welke  de  ziel  met  het  schepsel 
heeft.  De  beelden,  welke  de  ziel  kent,  zijn  dus  die  welke 
de  zielskrachten  van  de  schepselen  maken.  Daar  echter  de 
ziel  zelf  buiten  alle  bemiddeling  staat,  kan  zij  van  zichzelf 
nimmer  een  beeld  ontvangen  en  kent  dus  daarom  zich- 
zelf niet.  Hoe  hooger  een  bewustzijn  staat,  hoe  minder 
bemiddeling  het  noodig  heeft  om  God  en  zich  te  ont- 
vangen en  om  God  direct  in  zich  te  doen  werken. 

God  openbaart  den  Zoon  in  zichzelf  door  volmaakte 
kennis  en  aanschouwing  van  zichzelf  zonder  bemiddeling 
en  zonder  beeld.  In  de  ziel  zijn  niet  slechts  beelden, 
want  anders  kon  het  schepsel  nooit  zalig  worden.  Een 
schepsel  komt  nimmer  tot  de  volkomen  zaligheid  of 
volmaaktheid,  want  deze  geniet  slechts  God.  Het 
schepsel,  dat  echter  tot  de  zaligheid  komen  wil,  moet 
in  het  inwendigste  deel  zijner  ziel  wonen  en  daar  moet 
God  het  aanraken,  zonder  bemiddelaar,  plaats  of  beeld, 
want  het  beeld  voert  slechts  tot  datgene  w^aarvan  het 
een  beeld  is  en  van  God  kan  geen  beeld  bestaan. 

Een  andere  vraag  is,  hoe  de  geboorte  van  God  in  de 
ziel  te  verkrijgen  :  moet  men  hiertoe  iets  verrichten  of 
moet  men  zich  integendeel  in  volmaakte  rust  bevinden  ? 
Dit  laatste  is  de  juiste  houding.  De  ziel  moet  alle 
krachten  in  zichzelf  concentreeren  en  zij  moet  zich  in 
een  volkomen  stilte  bevinden.  Alvorens  God  in  de  ziel 
spreken  kan,  moet  daar  slechts  rust  bestaan.  God 
geeft  geen  beelden  in  de  ziel,  want  hij  zelf  is  het  in 
wezen  aller  dingen,  zijn  wil  is  voldoende  om  dedingen 
tot  hun  bestaan  te  brengen.  Hoe  meer  dus  de  ziel  van 
alle  beelden  ontbloot  is,  des  te  ontvankelijker  is  zij  voor 
alle  inwerking.  De  mensch  kan  niet  weten  wat  God 
in  de  ziel  verricht,  w^ant  wat  de  mensch  weet  bestaat 
altijd  in  beelden  en  van  Gods  onmiddellijke  werk  in  de 
ziel  bestaan  deze  niet.  De  mensch  spant  zich  echter 
altijd  in  om  het  toch  te  w-eten  en  hij  vervolgt  het  ver- 
borgen Woord,  daar  hij  weet  dat  het  van  God  komt. 
De    mensch   komt  echter  niet  verder  dan  een  inwendig 
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gewaarworden,  maar  niet  tot  een  werkelijk  weten, 
hoewel  het  de  ziel  voorlicht.  De  menschen  zoeken  nu 
eens  de  beelden,  dan  weer  het  leege  wachten  op  God, 
want  daar  al  datgene  wat  men  van  de  ziel  hoort 
altijd  slechts  uiterlijke  beschrijvingen  zijn,  zoo  kent 
men  toch  niet  werkelijk  datgene  wat  voor  de  ziel  noodig 
is.  Het  licht  Gods  scheen  in  de  duisternis  en  alle  die 
het  opnamen  werden  zonen  Gods,  het  weten  heeft  niets 
met  deze  vereeniging  te  maken,  maar  hij,  die  eenmaal 
Gods  zoon  werd,    kan  geen  doodzonde  meer  verrichten. 

In  alle  dingen  is  God  de  werkende  kracht,  maar  in 
de  ziel  drukt  hij  zich  uit.  De  ziel  is  Gods  beeld,  dat 
door  Gods  geboorte  voleindigd  wordt.  Deze  geboorte 
kan  slechts  in  de  ziel  plaats  vinden  en  wij  moeten  allen 
op  haar  wachten  en  ons  voor  haar  voorbereiden.  Deze 
geboorte  brengt  altijd  nieuw  licht  in  de  ziel  en  zij  bepaalt 
zich  dikwijls  niets  slechts  tot  de  ziel  maar  toont  zich 
ook  in  den  uiterlijken  mensch.  De  zondaar  is  echter 
niet  in  staat  dit  licht  in  zich  op  te  nemen,  daar  hij  vol 
duisternis  is  en  dit  houdt  het  licht  tegen.  Het  licht 
komt  in  den  mensch  wanneer  hij  zich  tot  God  wendt, 
en  dit  licht  maakt  dat  men  het  goede  en  het  kwade 
uit  elkander  kent.  De  neiging  tot  God  komt  van  buiten, 
maar  de  ziel  moet  leeg  zijn,  want  hier  komt  slechts 
de  waarheid.  Het  eenige  doel  Gods  is  de  ziel  met  alle 
hare  krachten  in  zich  te  brengen,  en  daarom  moeten 
hiertoe  alle  zielskrachten  in  de  ziel  verzameld  worden 
en  zich  niet  in  de  zintuigen  vei liezen. 

Om  dit  te  verkrijgen  heeft  God  zijn  Zoon  in  de  ziel 
doen  geboren  worden  en,  wanneer  de  ziel  zich  hiertoe 
voorbereidt,  moet  zij  alle  hare  krachten  in  zichzelf 
concentreeren.  De  zalige  en  God  zelf  zien  alle  dingen 
in  God,  waar  men  al  het  bestaande  in  een  bestaan 
ziet.  Wij  daarentegen  moeten  tot  het  opdoen  van  vele 
gewaarwordingen  van  het  eene  schepsel  tot  het  andere 
gaan  en  de  ziel  moet  alle  deze  ondervindingen  deelen. 
Dit  verzwakt  hare  inwendige  kracht  en  vermengt  haar, 
terwijl  voor  de  geboorte  de  ziel  zich  juist  in  een  ledige 
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serenen  toestand  moet  bevinden.  Door  onwetend- 
heid moet  de  mensch  tot  hooger  weten  komen  en  de 
onwetendheid,  waaruit  de  mensch  dan  komt,  moet 
het  gevolg  zijn  van  weten  en  niet  van  gemis  aan  weten. 
Onze  zahgheid  ligt  niet  in  onze  werken  maar  in  ons 
leven  met  God.  Wij  krijgen  meer  van  God  dan  dat 
wij  opgeven  en  elke  nieuwe  gave  maakt  ons  bereid 
meer  te  ontvangen  ;  zoo  grenzeloos  als  de  gaven  Gods 
zijn,  zoo  grenzeloos  kan  ook  de  ziel  ontvangen ;  zoo 
onbegrensd  als  Gods  werken  is,  zoo  onbegrensd  kan  ook 
de  ziel  dit  werken  ondervinden.  Zij  wordt  in  en  door 
God  overgevormd.  De  ziel  moet  dan  liefhebben  met 
Gods  liefde,  erkennen  met  Gods  erkenning,  zij  is  zaliger 
door  het  zijne  dan  door  het  hare,  maar  om  hiertoe  te 
komen  moet  de  ziel  ook  al  datgene  opgeven  wat  niet 
goddelijk  is.  Gedachten,  erkennen  en  wil  verdeelen  de  ziel 
en  daarom  moet  hij  deze  alle  verlaten.  Door  zich  uiter- 
lijk op  God  te  vestigen  kan  de  mensch  de  geboorte 
niet  verkrijgen,  want  alle  uiterlijke  werken  geschiedt 
door  de  zinnen.  De  mensch  moet  dus  uit  al  zijn  willen 
en  werken  gaan  en  dan  komt  God  in  den  mensch. 
Met  het  verstand  kan  de  mensch  toch  God  nimmer 
bevatten.  Men  moet  dus  dit  alles  opgeven  zonder  hoop 
op  terugkeer,  want  dat  ware  achteruitgang.  De  ziel 
kan  niet  rusten  zonder  vervuld  te  worden  van  hare 
werkelijkheid,  evenals  de  materie  niet  kan  rusten 
zonder  van  allerlei  vormen  vervuld  te  worden,  en  het 
erkennen  ook  niet  in  rust  kan  zijn  zonder  vervuld  te 
worden  van  al  dat  wat  als  mogelijkheid  in  haar  bestaat. 

Wanneer  de  mensch  nu  van  alles  leeg  en  ontbloot  is 
en  God  nog  wacht,  alvorens  zijn  licht  te  zenden,  is  het 
dan  niet  beter  dat  de  mensch  bidt  ? 

Neen,  want  hoe  leeger  de  mensch  is  des  te  beter. 
Wanneer  God  zijn  Zoon  nog  niet  in  den  mensch  doet 
geboren  worden,  zoo  is  dit  omdat  deze  nog  niet  klaar 
is,  hoewel  hij  dit  mogelijk  denkt.  Wanneer  het  mensche- 
lijk  gemoed  een  werkelijke  woestijn  is,  moet  God  er 
zich  in  uitstorten,  wanneer  er  hiertoe  gelegenheid  bestaat. 
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Men  behoeft  God  niet  te  roepen,  maar  hij  komt  zeker, 
en  wanneer  men  het  dan  niet  bemerkt  is  het  omdat 
God  niet  wil  dat  men  het  zou  bemerken.  Wanneer  het 
gemoed  werkelijk  leeg  is,  zoo  stijgt  het  opwaarts,  of  wel 
daalt  er  iets  in  af. 

Er  bestaan  drie  zekere  teékenen,  waaraan  men  kan 
erkennen,  dat  de  geboorte  van  den  Zoon  plaats  heeft 
gehad.  Ten  eerste  kan  geen  schepsel  méér  den  mensch 
hinderen,  in  wien  de  geboorte  geschied  is.  Tijd  noch 
ruimte  hebben  meer  invloed  op  een  dergelijk  persoon. 
Ten  tweede  keeren  zich  de  schepselen,  in  welke  de  Zoon 
geboren  werd,  geheel  tot  God.  Zij  zien  God  dan  overal 
en  in  alles  zooals  hem,  die  lang  in  de  zon  gekeken  heeft, 
het  zonlicht  tegenstraalt  van  al  wat  hij  aanziet.  Boeten, 
vasten,  kastijden  en  bidden  zijn  dan  overbodig,  daar 
deze  ingesteld  zijn  om  bij  den  strijd  tusschen  lichaam 
en  geest  het  lichaam  aan  banden  te  leggen,  hetgeen 
nu  overbodig  is.  De  beste  intoomhouding  is  daarbij  de 
liefde,  want  hij,  die  door  de  liefde  gedwongen  wordt, 
draagt  den  sterksten  maar  ook  den  zoetsten  band. 
Hij,  die  dezen  weg  gevonden  heeft,  moet  geen  anderen 
zoeken,  want  de  liefde  scheidt  al  datgene  van  de  ziel 
wat  niet  God  is  of  niet  van  God  komt.  De  geringste 
handeling  van  den  mensch,  die  door  de  liefde  met  God 
vereenigd  wordt,  is  hem  welgevalliger  en  is  vrucht- 
baarder dan  alle  werken  van  anderen,  die  niet  slecht 
zijn,  maar  die  den  weg  der  liefde  niet  gevonden  hebben. 

De  eenige  kracht  der  ziel,  waar  God  geboren  kan 
worden,  is  natuurlijk  het  erkennen,  de  andere  zielskrachten 
zijn  niet  bij  machte  den  Zoon  te  ontvangen.  Hoe  meer 
de  mensch  in  zijn  erkennen  opgaat,  des  te  edeler  wordt  hij 
want  het  erkennen  staat  de  geboorte  zeer  nabij  en  daar- 
om kan  God  hierdoor  in  de  ziel  werken.  Al  wat  God 
in  de  ziel  werkt  is  verhevener  dan  de  geheele  schepping. 
Boven  het  geschapen  wezen  der  ziel  bestaat  er  iets,  waar- 
aan alle  geschapenheid  vreemd  is  en  dat  de  engelen  zelfs 
niet  hebben.  Het  is  een  goddelijke  verwantschap, 
waaraan     niets    gelijk    is,     en    bijna    geheel    onbekend. 
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Indien  de  mensch  zich  een  oogenblok  kon  vernietigen, 

dan  zou  alleen  dat  eene  overblijven.  A 

Plato  spreekt  ook  van  deze  groote  louterheid,  die  noch 
innerlijk  noch  uiterlijk  in  de  wereld  bestaat.  Het  is  het 
erkennen,  in  welke  God  zijnen  Zoon  doet  geboren  worden. 
Daardoor  deelt  hij  ons  de  volheid  en  den  afgrond  zijner 
Godheid  mede,  waardoor  ook  wij  de  zoon  Gods  worden  ; 
de  geboorte  van  den  Zoon  is  het  inblijven  van  God  in  ons. 

Dit  geschiedt  ver  boven  het  geschapene,  waar  alle 
tijd  gezamenlijk  in  een  eeuwige  tegenwoordigheid  bestaat. 
In  deze  eeuwige  tegenwoordigheid  bestaat  ook  de  ziel  en 
deelt  zich  de  Vader  aan  de  ziel  mede  en  wordt  de  ziel 
in  God  geboren. 

God  schiep  de  ziel,  opdat  zijn  Zoon  er  eeuwig  in  zou 
kunnen  geboren  worden.  In  de  geestelijke  geboorte 
heeft  God  een  veel  grooter  welbehagen  dan  in  de  licha- 
melijke, en  de  geboorte  van  den  Zoon  in  de  ziel  is  voor 
hem  een  grootere  gelukzaligheid  dan  de  schepping  van 
hemel  en  aarde,  want  de  ziel  is  edeler  dan  hemel  en  aarde. 
God  doet  eerst  zijne  gelijkenis  in  de  ziel  ontstaan  en 
daarna  openbaart  hij  zichzelf  in  zijn  Zoon,  die  niet 
minder  verheven  is  dan  hij  zelf.  De  Zoon  is  in  de 
eeuwigheid  Gods  Zoon,  zoowel  als  hij  in  de  eeuwigheid 
de  Zoon  der  ziel  is.  De  Zoon  is  het  kind,  dat  door  God 
en  de  ziel  wordt  voortgebracht.  Door  den  Zoon  stijgt 
de  ziel  hooger  en  hooger,  altijd  nieuwere  stadiën  van 
volmaking  verlangende,  door  welke  zij  den  Vader  aldoor 
meer  gelijk  wordt,  en  de  ziel  rust  niet  voordat  zij  aan 
den  oorsprong  komt,  welke  God  zelf  is.  Evenals  de 
Zoon  uit  het  hart  des  Vaders  voortvloeit,  zoo  ontspringt 
hij  ook  in  de  ziel  des  menschen,  want  de  geboorte  des 
Zoons  werkt  als  alle  geestelijke  gebeurtenissen  in  de 
ziel,  evenals  de  stoffelijke  gebeurtenissen  er  buiten  werken» 
De  geboorte  des  Zoons  kan  dan  ook  niet  hier  in  plaats 
en  tijd  geschieden,  maar  zij  gebeurt  boven  tijd  en  plaats. 
Wanneer  deze  geboorte  eenmaal  plaats  heeft,  komt  de 
ziel  daardoor  nader  tot  God  en  hoe  meer  de  Zoon  in 
de  ziel  werd  geboren,  des  te  nauwer  de  vereeniging  is» 
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Die  ziel  is  zalig,  welke  de  geboorte  des  Zoons  in  zich 
kan  ontvangen,  want  deze  geniet  het  eeuwige  leven. 
Hij,  die  in  alle  plaatsen  bestaat,  is  God  waardig  en  bij 
hem,  die  in  alle  tijden  één  blijft,  is  God  tegenwoordig. 
Voor  dezen  mensch  bestaan  de  schepselen  niet  en  God 
doet  zijn  eenigen  Zoon  in  hem  geboren  worden.  Zooals 
de  Zoon  lichamelijk  uit  de  maagd  Maria  geboren  werd, 
zoo  wordt  hij  geestelijk  in  de  ziel  geboren,  wanneer  deze 
leeg  is  van  alle  geschapenheid  en  door  het  niet  weten 
den  spiegel  der  waarheid  aanschouwt.  Deze  ziel  is  op 
aarde,  doch  haar  woning  is  in  den  hemel  en  zij  bestaat 
daar  in  volmaakte  rust.  In  elke  goede  gedachte,  goede 
bedoeling  of  goed  werk  worden  wij  altijd  opnieuw  in 
God  geboren.  De  Vader  heeft  slechts  eenen  Zoon  en  voor 
zoover  wij  onze  aandacht  op  God  vestigen  en  al  het  andere 
ons  vreemd  is,  voor  zooverre  worden  wij  in  den  Zoon 
gebracht,  of  wel  zooveel  wordt  de  Zoon  in  ons  geboren 
en  worden  wij  de  Zoon.  Christus  is  de  eenige  Zoon  des 
Vaders,  hij  alleen  is  mensch  en  God,  en  er  bestaat 
slechts  één  Zoon  van  het  goddelijke  wezen,  Wij  worden 
één  in  hem,  indien  in  ons  niets  anders  dan  God  bestaat. 
St.  AuGusTiNus  zegt :  ,,Ik  heb  mijn  ziel  boven  mij 
verheven",  en  dat  is  ook  noodig,  opdat  zij  één  met  God 
zou  kunnen  worden.  Hoe  meer  de  ziel  zich  boven  zich- 
zelf verheft,  des  te  meer  zij  één  wordt  met  den  Zoon. 
Paulus  zegt  dat  wij  hervormd  moeten  worden  in  het- 
zelfde beeld  dat  de  Zoon  is.  De  geboorte  van  den  Zoon  in 
de  ziel  is  hetzelfde  als  de  verrukking  van  Paulus  en 
wat  den  discipelen  met  Pinksteren  geschiedde.  De  ge- 
boorte des  Zoons  is  wel  is  waar  niet  de  hoogste  mani- 
festatie Gods,  maar  het  is  deze  manifestatie  zooals  ze 
op  de  menschen  kan  worden  toegepast  en  naar  wezen- 
lijkheid niet  verschillend  van  de  hoogste  manifestatie. 
De  Zoon  is  eeuwig  licht,  en  dit  licht  verandert  niet  wan- 
neer het  zich  in  den  tijd  manifesteert,  maar  daar  het 
eeuwig  is  en  de  menschen  tijdelijk  zijn,  zoo  kan  het  zich 
slechts  gedeeltelijk  aan  de  menschen  openbaren.  Opdat 
de  geboorte  dus  volkomenjplaats  kan  hebben,  verheft 
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God  het  wezen  der  ziel  in  zich  en  dan  verhoudt  het 
zich  tegenover  hem,  als  de  Zoon  tegenover  de  Drieëen- 
heid ;  echter  nog  met  dat  verschil  dat  het  verband 
tusschen  ziel  en  God  door  de  genade  tot  stand  komt, 
terwijl  Zoon  en  Drieëenheid  door  de  natuur  vereenigd  zijn. 
De  Zoon  komt  in  de  ziel  met  al  datgene  wat  God 
geven  kan  uit  het  loutere  wezen  der  Godheid,  welke  de 
gemeenschappelijke  natuur  is  van  de  drie  personen 
der  Drievuldigheid.  De  ziel,  waarin  zich  de  Zoon  be- 
vindt, bezit  alles  wat  God  geven  kan  in  zijn  loutere 
wezen.  Alles  deelt  zich  mede  voor  zoover  het  goed  is 
en,  daar  God  geheel  en  al  goed  is,  deelt  hij  zich  ook  geheel 
en  al  mede,  wanneer  de  ontvanger  dit  mogelijk  maakt. 
Aan  den  Zoon  kan  God  zich  daarom  in  zijn  geheel  geven. 
De  Vader  heeft  zijn  lust  en  welbehagen  in  de  geboorte 
van  den  Zoon  en,  wanneer  de  ziel  den  Zoon  in  zich  be- 
sloten heeft,  zoo  bestaat  de  volledige  uitdrukking  van 
den  Vader  in   de  ziel. 

De  geboorte  van  den  Zoon  is  de  manifestatie  van  den 
Vader,  en  op  het  oogenblik  der  geboorte  deelt  de  Zoon 
zich  zoowel  aan  het  geschapene  als  aan  de  ziel  mede. 
De  ziel  is  echter  een  goddelijke  of  rein-geestelijke  wereld 
en  daarom  kan  de  geboorte  van  den  Zoon  in  de  ziel 
rechtstreeks  geschieden  en  kan  de  Zoon  zich  in  haar 
geheel  uitdrukken,  waardoor  het  mogelijk  is  dat  de  ziel 
één  met  God  wordt. 

De  geboorte  is  de  openbaring  van  den  wensch  des 
Vaders,  zijn  gelijkenis  uit  te  drukken,  zooals  het  ook 
de  wensch  is  van  de  geheele  natuur  altijd  een  gelijkenis 
voort  te  brengen.  De  Vader  kan  zich  niet  in  zijn  eigen 
natuur  uitdrukken  en  daarom  deed  hij  den  Zoon  ontstaan, 
die  hem  in  alle  opzichten  zooveel  mogelijk  gelijk  was. 
Door  de  geboorte  van  den  Zoon  in  de  ziel  doet  de  Vader 
al  hetgeen  hij  aan  eigenschappen  bezit  in  de  ziel 
ontstaan.  „Wat  de  ziel  liefheeft,  dat  wordt  zij",  zegt 
St.  AuGUSTiNUS ;  heeft  zij  aardsche  dingen  lief,  zoo 
wordt  zij  aardsch,  maar  indien  de  mensch  God  liefheeft, 
Jjehoeft  hij  niet  God  te  worden  want  „de  mensch  is  God", 
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staat  er  in  de  Schrift.  Niets  is  de  mensch  zoo  nabij  als 
de  God  die  in  ons  allen  geboren  is.  Wanneer  God  niet 
in  ons  tot  uitdrukking  kan  komen,  is  dat  de  schuld 
van  de  hindernissen,  welke  wij  hem  zelf  in  den  weg 
stellen,  maar  zoover  als  wij  deugdzaam  zijn,  zoo  ver 
drukt  ook  de  God,  die  door  den  Zoon  in  ons  is,  zich 
in   ons   uit. 

In  den  Zoon  zijn  het  welbehagen  en  de  volmaaktheid 
vereenigd  welke  in  alle  schepselen  bestaan  en  bestaan 
hebben,  en  deze  volmaaktheid  wordt  door  de  geboorte 
des  Zoons  zonder  ophouden  of  onderbreken  aan  de  ziel 
meegedeeld.  Daar  deze  geboorte  eeuwig  is,  zoo  is  zij 
heden  even  tegenwoordig  als  in  den  eersten  aanvang. 
God  heeft  al  zijn  werk  heimelijk  in  den  Zoon  verricht, 
zoodat  het  nooit  kon  worden  verstaan  of  aangeroerd 
door  eenig  schepsel.  En  door  de  geboorte  van  den 
Zoon  in  de  ziel  is  het  deze  mogelijk  deel  te  nemen  aan 
alle  werken  des  Vaders.  Voordat  de  geboorte  des  Zoons 
had  plaats  gehad,  was  het  den  Vader  niet  mogelijk 
de  ziel  met  zijne  krachten  in  den  hemel  te  verheffen. 
Toen  zond  hij  den  Zoon,  die  in  de  menschheid  de  wijs- 
heid deed  ontstaan.  Door  zijn  woorden,  werken  en  lijden 
deed  hij  den  band  ontstaan,  waardoor  God  de  menschen 
tot  den  hemel  kon  brengen.  De  ziel  moet  uit  hare  vormen 
in  haar  innerlijkste  wezen  gaan  en  van  hier  in  het  wezen 
des  Zoons.  Vandaar  wordt  de  ziel  door  den  Zoon  naar 
den  Vader  gedragen.  Zij  verlaat  de  uiterlijke  wereld  en^ 
wanneer  de  ziel  tot  den  Vader  teruggekeerd  is,  gaat 
zij  weer  geheel  in  Hem  verloren. 

IV 

DE  VADER  SPREEKT  HET  WOORD  IN  DE  ZIEL 

Het  uitspreken  van  het  Woord  des  Vaders  in  de  ziel 
is  eigenlijk  hetzelfde  als  de  geboorte  van  den  Zoon, 
alleen  is  het  Woord  eenigszins  abstracter  dan  de  Zoon. 
Beide  beduiden  openbaring  des  Vaders,  maar  het  Woord 
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staat  de  oorspronkelijke  kracht  nader  dan  de  Zoon, 
die  in  zeker  opzicht  een  vorm  van  de  oorspronkelijke 
kracht  is.  Door  den  Zoon  drukt  zich  de  Vader  in  de 
ziel  uit.  De  Zoon  is  in  zeker  opzicht  het  Woord  des 
Vaders  en  daarom  openbaart  de  Vader  door  de  geboorte 
des  Zoons  het  Woord  in  de  ziel.  Maar  het  Woord  heeft 
in  zijn  goddelijke  natuur  geen  gestalte  of  vorm,  en 
hierdoor  kan  dan  ook  de  ziel  door  het  Woord  tot  haar 
ongevormde  bestaan  in  den  Vader  terugkeeren. 

Het  uitspreken  van  het  Woord  in  de  ziel  is  een  bijzonder 
hemelsche  aanraking  Gods,  waardoor  God  den  geest  uit 
het  geschapene  in  zijne  stille  eenheid  brengt,  waar  zich 
God  één  macht  maakt  met  den  geest  naar  zijn  goddelijke 
eigenschappen.  Men  moet  het  Woord  bij  den  Vader 
waarnemen  in  zijn  eersten  vorm  van  openbaring,  waar 
de  Vader  een  persoon  der  Drievoudigheid  is,  waarvan  de 
ziel  een  weerschijn  heeft  in  het  beeld  van  haar  erkennen, 
dat  in  alle  schepselen  bestaat  als  instandhouder  van  de 
schepselen.  Geen  schepsel  wordt  echter  het  bestaan  van 
het  Woord  gewaar  dan  de  ziel  in  haar  erkennen.  Dooi* 
verlangen  naar  het  Woord  keert  de  ziel  zich  tot  God 
en  volgt  zij  het  Woord  tot  in  het  hart  des  Vaders.  Daar 
toont  God  hare  loutere  geboorte  in  de  ziel,  tot  welke 
geboorte  zij  kwam  door  liefde  en  erkenning  Gods. 
Zoo  komt  dus  het  Woord  van  den  Vader  in  de  ziel  en 
volgt  de  ziel  het  Woord  weer  van  zich  uit  in  den  Vader. 

God  is  het  Woord,  dat  hij  zelf  spreekt  en  dat  niemand 
dan  hij  spreken  kan.  Waar  God  is,  spreekt  hij  het 
Woord  en  waar  hij  niet  is,  daar  wordt  het  niet  gesproken. 
God  is  zoowel  uitgesproken  als  onuitgesproken.  De 
Vader  is  een  sprekend  werken  en  de  Zoon  is  een  werkend 
spreken.  Datgene  wat  in  mij  is  gaat  uit  mij  door  de 
gedachte  en  wordt  geopenbaard  door  mijn  spreken, 
maar  toch  blijft  het  in  mij,  en  zoo  geschiedt  het  ook  met 
datgene  wat  in  God  blijft  en  wat  hij  toch  openbaart.  Voor 
zoover  ik  met  God  vereenigd  ben,  voor  zoover  spreekt 
hij  zich  in  mij  uit.  Alle  schepselen  willen  God  uitdrukken 
in  hunne  werken,  maar  zij  kunnen  dat  niet  en  door  het 
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werk  der  schepselen  wordt  God  dus  niet  uitgedrukt. 
Maar  de  Vader  drukt  zich  door  den  Zoon  uit  in  alle 
schepselen,  en  al  het  geschapene  is  een  uitdrukking  Gods. 
Dezelfde  beteekenis,  welke  mijn  mond  uitdrukt  wanneer 
hij  ,,God"  zegt,  drukt  den  steen  uit  door  zijn  bestaan  en 
wezen,  en  het  bestaan  van  den  steen  spreekt  ons  meer 
van  Gods  heerlijkheid  dan  men  in  woorden  kan  uit- 
drukken. Het  werk,  dat  de  hoogste  natuur  verricht, 
kan  de  natuur,  welke  onder  haar  is,  niet  verstaan. 
Alle  schepselen  trachten  God  na  te  spreken  in  al  hunne 
werken.  De  werken  der  schepselen  zijn  verschillend  in 
graad,  maar  alle  trachten  zij  Gods  werk  zooveel  mogelijk 
nabij  te  komen.  Het  onderscheid  blijft  echter  altijd  zoo 
groot  als  het  onderscheid  dat  tusschen  wit  en  zwart 
bestaat. 

In  de  eerste  openbaring  der  waarheid  bevindt  zich 
de  ziel  en  hier  spreekt  zij  het  Woord  uit  zooals  het  zich 
in  haar  bevindt.  Hier  moet  de  ziel  het  Woord  loven 
en  prijzen,  maar  geen  schepsel  kan  de  stem  dezer  lof- 
zangen hooren,  want  deze  geschiedt  boven  tijd  en  plaats. 
In  de  rust  waarin  zich  God  bevindt  moet  dan  ook  de  ziel 
komen  en  hier  spreekt  God  in  de  ziel  en  drukt  zichzelf 
geheel  in  de  ziel  uit.  Daar  manifesteert  de  Vader  het 
Woord  en  hierin  heeft  hij  zulk  een  welbehagen,  dat 
hij  nimmer  ophoudt  maar  het  Woord  eeuwig  boven 
tijd  en  ruimte  in  de  ziel  blijft  uitspreken.  De  Vader 
spreekt  dus  het  Woord  eeuwig  in  de  ziel.  In  het  Woord 
spreekt  hij  al  zijn  goddelijke  macht  en  spreekt  zijn 
geheele  goddelijke  natuur  in  alle  schepselen.  Het  Woord 
ligt  verborgen  in  de  ziel,  men  kan  het  niet  weten  of 
hooren,  tenzij  men  geheel  ledig  zij  van  alle  andere  ge- 
waarwordingen. Het  Woord  kan  slechts  in  den  grond 
der  ziel  ontvangen  worden,  welke  steeds  op  God  is 
gericht,  en  van  daar  kunnen  de  door  het  Woord  gevormde 
krachten  afdalen  in  de  krachten  der  ziel.  God  werkt 
slechts  in  de  eeuwigheid  en  het  licht  der  engelen  over 
het  licht  der  ziel,  waardoor  dit  voorbereid  wordt,  opdat 
het  goddelijke  licht  in  haar  zou  kunnen  werken.    Het 
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licht   der    ziel   schijnt   over   de   schepselen   en   hieraan 
ontleenen   de  schepselen  hun  wezen.    Langs  dezen  weg 
komt    dus    het  wezen   der  schepselen   door  de  ziel  tot 
God,  want  geen  werk  behaagt  God  of  het  moet  daar  in 
de  ziel  verricht  zijn  waar  deze  geheel  geestelijk  is.  De  ziel 
moet  dus  bij  de  eerste  openbaring  Gods  staan  en  het 
woord    Gods    uitspreken    en    voortbrengen.      In    dezen 
eersten   vorm    der   manifestatie   zijn    de   dingen   geheel 
waar  en   wij,    die  hier   reeds   ver  vandaan   staan,   zijn 
gedeeltelijk    waar    en    gedeeltelijk    onwaar.     God    deelt 
zich  geheel  mede  aan  den  hoogsten  bestaansvorm  der 
ziel,    waar  hij   den  Zoon  doet  geboren  worden,   of  wel 
waar   hij    het   Woord    uitspreekt,   en  in  het  uitspreken 
van    het  Woord  heeft  God  zulk  een  welbehagen  dat  hij 
het  eeuwig  verricht,  boven  en  buiten  de  grenzen  van  den 
tijd  op  een  heilige  plaats,  waar  zich  niets  anders  bevindt 
dan   datgene  wat  hem  looft.   Wanneer  God  zich  met  den 
mensch  bevindt,  heeft  het  uitspreken  van  het  Woord 
in  dezen  mensch  plaats  en  dit  moet  niemand  onmogelijk 
voorkomen.    Wanneer  men   de  geboorte  in  zich  heeft, 
is  het  even  gemakkelijk  Gods  geboden  te  houden,  alsof 
hij    ons  zijn  genade  daartoe  had  gegeven,  en  wanneer 
men  de  geboorte  nog  niet  bereikt  heeft  moet  men  er 
toch  naar  verlangen. 


GOD  IN  DE  ZIEL 

God  is  God  omdat  niets  hem  gelijk  is ;  hij  is  de  God 
aller  schepselen,  hij  kan  duizend  werelden  scheppen  en 
nog  is  hij  boven  deze  alle  verheven  in  zijn  eeuwige 
louterheid.  Hij  heeft  boden  en  afgevaardigden,  maar 
hij  alleen  is  God  en  niets  is  hem  gelijk.  Door  geen 
woord  is  God  te  omschrijven,  want  zijn  wezen  is  boven 
alle  begrip.  De  zonnekracht  trekt  het  edelste  sap  uit 
de  wortelen  in  de  takken  en  doet  den  boom  bloeien, 
maar  toch  blijft  de  kracht  der  zon  boven  den  boom. 
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Zoo  ook  werkt  het  goddelijke  licht  in  de  ziel,  wanneer 
de   ziel  het  uitdrukt,  zoo  is  het  het  werk  van  het  godde- 
lijke licht  dat  zich  manifesteert  en  niet  het  licht  zelf 
dat  eeuwig  boven  de  uitdrukkingsvormen  der  ziel  blijft. 
Niets  kan  God  geheel  uitdrukken,  maar  hoe  meer  godde- 
lijkheid een  schepsel  in  zich  besluit,  hoe  meer  het  ook 
God  kan  uitdrukken.    Hoe  volmaakt  het  werk  van  een 
kunstenaar   ook   is,   toch   kan   men   zijn   geheele   kunst 
er   niet   in  waarnemen.    De   ziel  kan  zich  wel  met  God 
vereenigen    door    haar    geschapen    vorm    te    verlaten, 
maar  in  hare  geschapenheid  kan  zij  God  niet  uitdrukken. 
God   heeft  alle  dingen  gemaakt  naar  het  beeld  dat  hij 
van  al  het  geschapene  in  zich  draagt,  sommige  bestaans- 
vormen ontleende  hij  aan  datgene  wat  buiten  hem  stond 
en  wat  men  God  als  eigenschappen  toekent,  b.v.  goed- 
heid    en   wijsheid.     De   ziel    maakte    God    echter   noch 
naar    de  beelden,  welke  in  hem  zijn,  noch  naar  de  be- 
staansvormen,  welke  zich  buiten  hem  bevinden,   maar 
hij    maakte    ze  naar  zichzelf,  naar  al  hetgene  wat  hij  is 
in  natuur  en  wezen  naar  zijn  uitvloeiende  en  toch  in- 
blijvende  werk  en  naar  zijn  grond,  waarin  hij  in  zichzelf 
blijft,    waar   hij    zijn  eigen  Zoon  gebaart,  door  wien  de 
Heilige  Geest  tusschen  hen  beiden  kan  ontstaan.    Het 
hooger  geplaatste  doet  zich  altijd  in  het  lagere  vloeien 
en  niet  omgekeerd,  en  zoo  vloeit  ook  God  in  de  ziel, 
daar    hij  boven  de  ziel  verheven  is.    De  ziel  ontvangt 
de  gaven  rechtstreeks  van  God  en  dus  komt  er  niets 
in  de  ziel,  wat  God  vreemd  is  of  zelf  niet  God  is.    Zelfs 
is  de  uitdrukking,   dat   de  ziel  onder   God   is,   onjuist, 
want  het  woord  ,, onder"  brengt  een  zekere  gedachte  van 
afgescheidenheid  en  verheid  mede,  welke  tusschen  God 
en  ziel  niet  bestaat.    Tusschen  God  en  ziel  bestaat  een 
onverklaarbare,    onuitsprekelijke    band,    waardoor    een 
inelkandervloeiing  ontstaat.    De  natuurlijke  uitvloeiing 
van  God  deelt  aan  de  ziel  een  mogelijkheid  tot  opstijging 
mede,    waarvan   het   gevolg   de   vereeniging   is,    of   het 
verblijven  van  de  ziel  in  God.   God  is  de  materie  der  ziel 
en  de  ziel  kan  zich  aan  alle  andere  vormen  onttrekken. 
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maar  blijft  dan  toch  eeuwig  in  haar  grondstofïelijken 
bestaansvorm  behouden.  God  maakt  de  ziel  uit  den 
grond  van  zijn  wezen  en  het  wezen  Gods  stroomt  dan 
ook  volledig  in  alles  wat  God  in  de  ziel  verricht.  Gods 
werken  in  de  ziel  is  slechts  een  nieuwe  wijze  waarop 
de  ziel  God  erkent  en  God  heeft  grootere  vreugde  in 
dit  werk  dan  in  eenig  werk  dat  hij  ooit  in  hemel 
of  aarde  verrichtte.  De  ziel  is  niet  zalig  door  de  werken 
waardoor  God  zich  in  haar  uitdrukt,  maar  door  dat  zij  met 
liefde  en  welbehagen  de  bron  van  haar  ontstaan  erkent, 
den  oorsprong  waaruit  zij  voortgekomen  is,  en  door  deze 
erkenning  houdt  de  afscheiding  tusschen  God  en  ziel  op. 
Hier  ontstaat  de  zaligheid  der  ziel,  welke  niet  is  de 
uitdrukking  Gods  in  de  ziel,  maar  het  erkennen  der 
ziel  van  God.  Opdat  deze  erkenning  mogelijk  zij,  moet 
God  zich  in  de  ziel  bevinden,  en  zoo  is  de  oorsprong 
der  zaligheid  toch  de  aanwezigheid  van  God  in  de  ziel 
en  de  zaligheid  zelve  is  de  vereeniging  van  God  en  ziel, 
waardoor  zoowel  God  als  de  ziel  zalig  zijn. 

,, Zalig  zijn  de  armen  des  geestes,  want  hunner  is  Gods 
rijk",  staat  er  in  de  Schrift.  Gods  rijk  beteekent  dat  de 
ziel  vol  zij  van  God  en  uit  zich  zelve  niets  bevat ;  want 
in  deze  leegte  verblijft  God  en  de  ziel  bevindt  zich  in 
datzelfde  niet,  waar  zij  bestendig  is  en  buiten  verandering, 
waar  geen  schepsel  met  haar  krachten  in  komen  kan. 
De  ziel  is  een  afbeelding  Gods  en  bestaat  in  elk  ding, 
daarom  is  zij  het  rijk  Gods,  want  zooals  God  is  in  een 
wezenlijk  bestaan  zonder  aanvang,  zoo  ook  is  hij  in  het 
rijk  der  ziel  zonder  einde.  Een  philosoof  heeft  zelfs 
gezegd,  dat  de  godheid  Gods  in  de  ziel  gelegen  is 
en  dat  God  veel  volkomener  is,  wanneer  hij  zich  in 
de  ziel  bevindt  dan  wanneer  de  ziel  in  God  is.  In  de 
openbaring,  waarin  God  in  de  ziel  werkt,  bevindt  hij  zich 
op  zoo  onverdeelde  wijze  in  de  ziel  dat  hij  er  zijn  geheele 
goddelijken  schat  en  rijkdom  verbergt.  Dat  is  de  betee- 
kenis  van  de  gelijkenis,  in  welke  Christus  sprak  van 
den  schat  die  in  den  akker  verborgen  lag.  Door  de  ziel 
is  God  zalig  in  alle  schepselen,  „.. 
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Wat  de  volmaaktheid  der  menschelijke  werken  be- 
treft, heeft  Jezus  Christus  ons  een  voorbeeld  gegeven, 
dat  alle  menschen  kunnen  navolgen,  maar  wat  de  godde- 
lijke werken  betreft  is  het  den  mensch  onmogelijk 
deze  waar  te  nemen,  want  zelfs  de  beelden  ervan,  die 
in  de  engelen  en  in  de  ziel  bestaan,  zijn  voor  de  menschen 
verborgen,  hoewel  elk  mensch  de  goddelijke  natuur 
absoluut  zeker  in  zich  bezit.  Deze  bestaat  in  de  ziel 
zooals  zij  in  God  zelven  bestaat.  Uit  deze  natuur  worden 
zoowel  de  Zoon  Gods  als  de  mensch  geboren.  In  denzelf- 
den grond,  waarin  de  Vader  zijn  Zoon  doet  ontstaan, 
daar  wil  hij  ook  mij  hebben  en  allen  die  de  Vader  door 
zijn  genade  tot  zich  trekt.  Evenals  God  daar  in  hem 
zelf  door  zijn  natuur  in  alle  dingen  is,  is  de  mensch 
het  daar  door  de  genade.  Dat  de  ziel  in  ons  onsterfelijk 
is,  is  niet  ons  werk  maar  is  een  natuurlijke  eigenschap 
van  Gods  werk  ;  de  vereeniging  van  de  ziel  en  God 
komt  echter  van  de  genade,  waaraan  zich  de  hoogste 
zoozeer  overgeeft,  dat  hij  een  vorm  van  het  laagste  wordt. 

God  is  in  de  ziel  met  zijn  natuur,  zijn  wezen  en  zijne 
Godheid,  maar  God  is  niet  de  ziel.  De  ziel  weerkaatst 
God  echter  zooals  een  spiegel  de  zon  weerkaatst,  zij 
zendt  hem  dus  het  licht  terug  dat  God  haar  toezendt, 
maar  de  ziel  blijft  intusschen  datgene  wat  zij  is. 

Bisschop  Albertus  Magnus  zeide,  dat  van  den  Vader 
het  licht  uitstroomde,  dat  zich  op  alle  harten  stortte. 
Wanneer  de  mensch  tot  dit  licht  komt,  heeft  hij  slechts 
den  wensch  er  in  op  te  gaan,  en  dit  kan  slechts  ge- 
schieden, wanneer  een  gelijkenis  bestaat  tusschen  het 
licht  en  datgene  wat  er  in  omgezet  moet  worden.  In 
de  ziel  des  menschen  is  die  zekere  gelijkenis  wel  mogelijk, 
want  in  haar  kan  God  neerdalen  met  zijn  licht  en  zijn 
werken  en  dan  kan  alles  weer  terugkomen  tot  het  Woord. 

Wanneer  het  licht  de  ziel  der  schepselen  beschijnt, 
is  het  de  morgenstond  der  ziel.  Wanneer  het  engelen- 
licht  schijnt  over  het  zielelicht  en  dat  laatste  in  zich 
sluit,  is  het  middag  en  „de  weg  des  rechtvaardigen  neemt 
toe   tot   aan   den   middag",   zegt   David   (Spr.    IV  :  18). 
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Als  nu  echter  het  licht  der  ziel  en  het  licht  der  engelen 
besloten  worden  in  het  licht  Gods,  dan  heeft  de  dag 
haar  hoogtepunt  bereikt.  Evenals  de  zon  het  hoogste 
staat  van  alle  hemellichamen  en  haar  schijnsel  doet 
stroomen  in  de  planeten  en  in  de  maan,  welke  zich  om 
de  zon  bevinden,  zoo  komt  ook  het  licht  der  engelen 
en  der  menschen  van  God  en  zijn  oorspronkelijk  in  hem 
besloten.  Hoe  onvermengder  en  hoe  louterder  het  god- 
delijke licht  zich  in  de  engelen  en  in  de  ziel  bevindt, 
des  te  meer  gelijkenis  er  tusschen  dezen  en  God  bestaat. 
Door  deze  gelijkenis  moet  de  ziel  zich  opheffen  in  het 
licht,  dat  haar  eigen  is,  in  het  licht  der  engelen,  en  van 
hier  zich  weer  verheffen  tot  het  licht  Gods.  De  ziel 
bestaat  hier  dus  tusschen  drie  soorten  licht,  door  het 
goddelijk  licht  staat  zij  in  verband  met  het  wezen, 
door  haar  bestaan  in  het  engelenlicht  is  zij  ongehinderd 
door  het  geschapene,  waarin  zij  door  het  licht  der  ge- 
schapen ziel  toch  toegang  heeft.  In  dezen  toestand  spreekt 
God  het  eeuwige  Woord,  daar  wordt  de  ziel  levend  en 
weerkaatst  zich  in  het  Woord. 

Wanneer  de  geest  aldus  de  eenheid  begrijpt,  ontgaat 
hem  alle  onderscheiding,  alle  vizioenen  en  extasen 
houden  hier  op  te  bestaan  voor  het  eeuwige  licht.  De 
ziel  ontvangt  de  beelden  Gods  van  de  lagere  engelen, 
die  het  van  de  middel-hooge  engelen  ontvingen,  wien 
het  door  het  hoogste  gegeven  werd.  Maar  de  ziel, 
welke  het  goddelijke  licht  ontving,  ontvangt  de  beelden 
niet  van  de  lagere  engelen,  maar  zooals  de  hoogste 
engelen  de  beelden  van  God  ontvingen,  zoo  geeft  God  ze 
ook  aan  die  ziel,  dat  is  dus  zonder  bemiddeling.  Om  het 
licht  in  de  ziel  te  brengen  zendt  God  zijn  engelen  met 
het  licht,  dat  zijn  licht  is.  God  verschuilt  zich  daarin 
en  wacht  tot  hij  er  uit  kan  komen  om  zich  aan  de  ziel 
mee  te  deelen.  Het  mededeelen  van  het  licht  is  het 
werk  Gods  in  de  ziel  en  het  is  de  geboorte  van  den  Zoon, 
welke  God  alleen  verricht  in  het  innigste  deel  der  ziel, 
wanneer  hij  daar  de  gelijkenis  met  zich  zelven  vindt. 
Uit  het  licht  Gods  ontstaat  in  de  ziel  de  brand  der  liefde. 
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waardoor  de  ziel  zich  tot  God  richt.  God  kan  zichzelf 
niet  in  mij  weerspiegelen  zonder  mijn  ziel,  welke  een 
uitvloeiende  vloed  der  eeuwige  Godheid  is,  en  waarin 
het  beeld  der  Drievuldigheid  is  gedrukt.  Daaraan 
erkent  de  ziel  dat  zij  de  goddelijke  oorsprong  is  en  ver- 
staat zij  het  goddelijke  licht,  waardoor  de  met  erkennen 
begaafde  schepselen  verlicht  zijn.  De  Vader  schiep  mij 
ontbloot  en  leeg  van  alles,  opdat  ik  in  den  grondloozen 
grond  der  innige  Godheid  blijven  zoude.  Zooals  Paulus 
zegt,  wordt  hij,  die  zich  aan  God  hecht,  één  geest  met 
God,  en  wanneer  men  zich  in  den  grond  der  eeuwige 
Godheid  bevindt,  dan  kan  God  ook  niets  meer  verstaan 
zonder  deze  ziel,  noch  iets  zonder  haar  verrichten, 
zoozeer  is  God  door  zijn  weerspiegeling  in  de  ziel  één 
geworden  met  deze.  God  heeft  de  ziel  de  eigenschappen 
en  het  licht  gegeven,  waardoor  het  hem  mogelijk  is 
zijn  evenbeeld  in  de  ziel  te  doen  ontstaan.  Geen  gescha- 
pen ding  kan  buiten  de  grenzen  harer  eigenschappen 
komen  en  zoo  kan  ook  de  ziel  niet  hooger  stijgen  dan  de 
gaven  Gods  het  haar  toelaten.  Hoe  goddelijk  dat  licht  ook 
zij,  toch  is  het  begrensd,  daar  het  in  een  geschapen  vorm 
bestaat.  De  schepper  en  dat  licht  bestaan  afgescheiden 
van  elkaar.  God  komt  in  liefde  tot  de  ziel,  en  hierdoor  kan 
de  liefde  zich  boven  zichzelf  tot  God  opheffen,  want  de  liefde 
tracht  zich  niet  op  iets  te  richten  dat  niet  harer  waardig 
is,  daar  zij  een  goddelijke  eigenschap  is.  Het  is  daarom 
dat  God  zich  in  de  liefde  in  de  ziel  weerspiegeld  vindt, 
en  hij  vindt  de  ziel  slechts  belangrijk  voor  zooverre 
zij  de  liefde  insluit.  De  liefde  Gods  is  grenzeloos  en  zoo 
is  het  de  ziel  ook  mogelijk  altijd  in  deze  eigenschap 
toe  te  nemen.  Een  gelijkenis  hiervoor  vinden  wij  in  het 
vuur.  Zoolang  als  het  vuur  hout  vindt  blijft  het  branden, 
hoe  grooter  het  vuur  is  en  hoe  sterker  de  wind  waait, 
des  te  meer  het  zich  ook  uitbreidt.  In  deze  gelijkenis 
stelt  het  vuur  de  liefde  voor  en  de  wind  den  Heiligen 
Geest,  en  hoe  meer  de  liefde  door  den  Heiligen  Geest 
—  in  den  vorm  der  genade  —  wordt  aangezet,  des  te 
sneller  de  geheele  ziel  door  de  liefde  zal  worden  ingenomen. 
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hetgeen  de  vereeniging  van  God  en  ziel  zou  beduiden. 
Dit  kan  niet  opeens  geschieden,  maar  het  komt  door  de 
gestadige  ontwikkeling  der  ziel. 

De  weerspiegeling  Gods  vormt  een  kracht  in  de  ziel, 
en  deze  kracht  is  zonder  werking  maar  bestaat  slechts 
als  een  beeld  Gods.  Door  de  terugkaatsing  zelve  neemt 
de  ziel  eigenlijk  geen  beeld  aan,  daar  zij  het  juist  terug- 
zendt, maar  het  is  meer  in  den  afdruk,  welken  God  van 
zichzelf  op  de  ziel  maakt,  waarin  deze  het  beeld  Gods 
ontvangt,  en  met  dat  beeld  ontvangt  zij  alle  beelden 
en  de  beelden  van  alle  beelden.  De  waarheid  behoort 
daar  aan  de  ziel,  en  de  ziel  woont  er  in,  zoodat  men  niet 
kan  zeggen  dat  de  waarheid  daar  slechts  een  eigenschap 
der  ziel  is.  Het  is  de  vonk  van  het  ware  leven,  welke 
in  de  ziel  straalt  en  welke  ook  God  is  in  de  grondelooze 
Godheid.  Deze  vonk  is  ook  het  licht,  dat  met  waarheid 
in  de  met  erkennen  begaafde  schepselen  schijnt.  Het  is 
het  licht,  waarvan  geschreven  staat  dat  het  in  de  duis- 
ternis  scheen   en    dat   de   duisternis   het   niet   begreep. 

De  ziel  staat  door  twee  krachten  in  verband  met  het 
geschapene,  dat  is  door  verstand  en  door  liefde,  maar 
zij  wil  zoo  min  mogelijk  met  het  vergankelijke  in  aan- 
raking komen,  opdat  deze  krachten  niet  bezoedeld 
worden.  De  ziel  wil  namelijk  God  geheel  louter  in  zich 
ontvangen,  en  het  uitstroomen  van  het  goddelijke  licht 
verheft  de  ziel  boven  zichzelve.  Het  gevolg  van  dit 
verband  tusschen  de  ziel  en  God  Is  dat  de  ziel  alles  in 
God  verstaat  op  de  wijze  zooals  de  dingen  zich  in  God 
bevinden.  Albertus  Magnus  zegt,  dat  God  in  alle 
dingen  vloeit  met  wezen,  met  leven  en  met  licht,  maar 
in  de  rede  der  ziel  komt  God  op  onbeschrijfbare  wijze, 
door  welke  de  ziel  deelachtig  wordt  aan  de  goddelijke 
mogelijkheid  en  waardoor  voor  de  schepselen  de  terug- 
gang geopend  wordt  tot  hun  eersten  oorsprong.  Het  is 
opdat  God  zich  met  ons  zou  kunnen  vereenigen,  dat 
het  beeld  Gods  in  ons  ontstaat,  en  het  is  door  de  liefde 
dat  wij  het  beeld  ontvangen.  Daar  God  de  liefde  is, 
geeft  hij  zich  geheel,  want  zijn  goddelijkheid  brengt  mede 
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dat  hij  zich  aan  elk  wezen  dat  voor  zijn  goedheid  ont- 
vankelijk is  geeft.  Het  natuurlijke  beeld,  dat  de  ziel 
hierdoor  van  God  ontvangt,  bevindt  zich  in  alle  leden 
en  in  alle  tegelijk,  want  dat  beeld  Gods  wordt  in  den 
grond  van  het  wezen  der  ziel  en  vandaar  kan  het  zich 
in  alle  geleden  tegelijk  begeven  en  toch  ook  in  elk  in  het 
bijzonder.  Het  beeld  Gods  bevindt  zich  in  de  ziel  door 
hare  hoogste  kracht  en  niet  door  de  verschillende  lagere 
krachten  afzonderlijk.  De  ziel  heeft  door  de  goddelijke 
eigenschappen  in  het  erkennen  een  ingang  in  de  goddelijke 
natuur.  Hierdoor  zijn  alle  dingen  goddelijk  in  het  ver- 
heven beeld  waarin  zij  in  de  ziel.  bestaan,  want  dat  beeld 
is  door  God  gevormd,  maar  het  is  niet  een  objectiveering 
van  het  goddelijk  wezen.  Het  is  het  bovenste  licht,  dat 
zonder  bemiddelaar  uit  God  vloeit  en  door  het  erkennen 
in  een  ziel  werkzaam  wordt.  Hierdoor  ontvangt  de  ziel 
een  beeld  Gods  in  zich  en  kan  zij  zich  tot  God  begeven. 
Uitvlieden  uit  God  en  zijn  in  God  is  hier  dus  vereenigd 
in  het  feit  dat  het  erkennen  het  beeld  Gods  ontvangt.  In 
dit  bovenste  beeld  erkent  de  ziel  de  schepselen  niet  als 
schepselen,  want  dit  beeld  toont  alle  dingen  boven  tijd  en 
plaats,  alle  dingen  zijn  hier  God,  hetzij  dat  zij  goed  zijn 
of  slecht,  groot  of  klein.  Even  weinig  als  de  goddelijke 
natuur  onder  invloed  van  het  geschapene  kan  komen, 
even  zoo  weinig  wordt  dit  beeld  door  het  tijdelijke  ge- 
hinderd, want  het  bevat  en  begrijpt  alle  dingen  naar 
hun  bestaan  in  God.  Het  beeld  Gods  is  een  kracht  in 
de  ziel,  die  leeg  is  en  geen  werk  verricht.  Dit  beeld  is 
op  zichzelf  eigenlijk  geen  beeld  maar  is  een  terugkaatsen 
en  over-beelding  van  al  het  bestaande.  Door  het  terug- 
kaatsen  neemt  de  ziel  geen  beeld  in  zich  op,  maar  door 
het  overbeelden  neemt  zij  alle  beelden  in  zich  en  de 
beelden  aller  beelden. 

Geen  vorm  van  leven  wordt  versmaad,  hoe  laag  hij 
ook  zij.  De  nabijheid  van  den  dood  is  een  schrikbeeld. 
Men  eet,  drinkt  en  streeft  naar  aardsche  rijkdommen 
om  te  leven,  en  het  leven  leeft  men  om  zichzelf.  Het 
leven   is  zoo   begeerenswaardig,   dat  men  het  om   zijns 
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zelfs  wil  begeert.  Wat  is  het  leven  dan  ?  Het  is  Gods 
wezen.  Indien  Gods  wezen  mijn  leven  is,  zoo  moet  dat- 
gene wat  God  is  het  mijne  zijn  en  Gods  „zijn"  moet  mijn 
,,zijn"  wezen.  Zoo  is  ons  leven  dan  eeuwig  met  God  wat 
wij  doen,  doen  wij  met  God  en  wat  God  verricht,  verricht 
hij  met  ons.  Dit  is  omdat  het  Woord  eeuwig  met  God  was, 
niet  onder  of  boven  hem  maar  met  hem.  De  ziel, 
die  dat  Woord  ontvangt,  moet  dan  ook  met  God  zijn 
en  aan  deze  zielen  geeft  de  Vader  zijne  gelijkenis  zonder 
iets  van  haar  terug  te  houden.  De  ziel,  die  hiertoe 
wil  komen,  moet  alle  banden  met  de  aarde  opgeven  ; 
heeft  men  de  eigen  liefde  van  zich  geworpen,  zoo  heeft 
men  geen  banden  met  de  aarde  meer. 

Hij,  die  zich  in  den  Heer  verblijdt,  verblijdt  zich  alle 
tijden  en  hij,  die  zich  alle  tijden  verblijdt,  verblijdt  zich 
boven  tijd  en  zonder  tijd.  Want  de  verblijdingen  in  den 
tijd  zijn  de  verblijdingen  der  zinnen  en,  wanneer  God  in 
de  ziel  treedt,  moet  hij  daar  niets  vinden  wat  der  ziel 
vreemd  is.  St.  Jeronimus  zegt  dat  het  onmogelijk  is 
dat  God  zich  in  tijd  en  tijdelijke  dingen  geeft,  en  daarom 
weer  moet  de  ziel  zich  boven  de  tijd  en  het  tijdelijke  ver- 
heffen, opdat  God  in  haar  tredende  niets  vinde  wat  hem 
vreemd  is. 

God  is  een  waar  licht  en  een  verblindend  licht.  Daar 
hij  een  waar  licht  is,  beroert  hij  de  schepselen  niet,  en 
daar  hij  een  verblindend  licht  is,  verblindt  hij  de  ziel 
voor  al  het  geschapene.  Ook  doet  dat  licht  in  de  ziel 
het  verlangen  ontstaan  naar  dat  wat  voor  haar  begeerlijk 
is  :  het  eeuwige.  Niets  is  zoo  louter  dat  het  in  den  grond 
der  ziel  mocht  komen  dan  God  alleen,  en  door  God 
ontvangt  de  ziel  ook  den  Vader  en  den  Heiligen  Geest ; 
wat  verder  uit  hem  vloeit  in  licht,  zoetheid  en  genade 
kan  de  ziel  wel  in  hare  krachten  ontvangen,  maar  in  haar 
grond  ontvangt  zij  niets  dan  alleen  God.  De  ziel  en  hare 
krachten  zijn  één,  zooals  het  vuur  en  zijn  schijnsel  één 
zijn.  Door  deze  vereeniging  zijn  de  ziel  en  de  rede  één 
en  hebben  zij  zelfs  één  natuur,  maar  zoodra  het  vernuft 
zich    buiten    de   ziel    beweegt   hebben   ze   afzonderlijke 
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naturen,  want  de  ziel  bestaat  in  haar  wezenlijken  vorm 
boven  alle  beschrijving  of  bestaan.  Zelfs  daar,  waar 
God  zich  in  zijn  Zoon  openbaart,  is  de  wezenlijke  ziel 
niet  en,  beschouwt  men  God  in  een  zijner  aspecten,  zoo 
is  men  nog  beneden  de  verheven  sfeer,  waarin  de  ziel 
wezenlijk  is.  Zoodanig  bestaat  zij  boven  alle  licht  of 
erkenning,  dat  alleen  God  in  zijn  louterste  bestaan  er 
toegang  heeft. 

In  de  ziel  bestaat  een  kracht,  welke  rust  in  een  eeuwige 
tegenwoordigheid  in  het  hart  des  Vaders  en  in  de  natuur 
Gods,  niets  onderscheidt  haar  van  het  natuurlijke  wezen 
Gods  dan  dat  zij  een  geschapen  beeld  Gods  is.  Het  is 
een  vonk  in  het  hart,  welke  een  openbaring  is  van  het 
vaderlijke,  natuurlijke  wezen,  dat  ziet  in  het  onver- 
staanbare wezen,  hetwelk  de  ziel  op  een  onverstaanbare 
zalige  wijze  ontvangen  kan.  Daar  worden  haar  kracht 
en  leven  haar  op  zalige  wijze  ontnomen  en  wordt  zij 
hervormd  in  het  ongeschapen  bestaan  ;  daar  vergaat 
het  beeld  in  de  Drievoudigheid  en  zegt  de  Vader,  dat  zij 
één  mag  zijn  met  het  wezen  der  personen.  Het  edelste 
dat  God  geeft  is  het  wezen.  Een  mensch  ontvangt  zijn 
natuurlijk  bestaan  van  zijne  ouders,  maar  zijn  wezen 
ontvangt  hij  van  God  en  daarom  heeft  elk  schepsel 
een  welbehagen  in  zijn  wezen.  Het  wezen  der  ziel  is 
ontvankelijk  voor  den  invloed  van  Gods  licht.  Het  licht 
komt  er  niet  zoo  louter  in  als  God  het  uitzendt,  maar 
in  een  gewijzigden  vorm,  zooals  men  het  licht  op  een 
voorwerp  weerkaatst  ziet,  waar  het  reeds  zijn  loutere 
bestaan  verloor.  De  goddelijke  gaven  worden  ook  meer 
of  minder  louter  geopenbaard,  al  naarmate  zij  die  ze 
ontvangen  meer  of  minder  louter  zijn.  De  ziel  versmaadt 
het  uitwendige  bestaan,  dat  zij  niet  van  God  ontvangt, 
en  wanneer  God  zich  aan  de  ziel  zelve  geeft,  zoo  ontvangt 
zij  hem  in  zijn  bestaan  en  niet  in  het  hare,  want  zijn 
bestaan  is  haar  louter  bestaan.  Zoo  is  de  instrooming 
van   God   in  de  ziel  hunne  vereeniging. 

Om  God  te  ontvangen  moeten  wij  al  datgene  afleggen 
wat  onze  natuur  vreemd  is,   want  dat  alles  is  zonde. 

10 
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Zelfs  datgene  wat  \vij  van  nature  hebben  staat  in  verband 
met  verschillende  eigenschappen  en  daarom  moeten 
wij  ons  ook  zooveel  mogelijk  hieraan  onttrekken,  indien 
wij  in  het  hoogste  gebied  Gods  willen  komen.  Datgene, 
wat  het  minst  de  menschelijke  natuur  in  ons  uitdrukt, 
en  dus  van  ons  menschelijke  standpunt  het  geringste 
is,  is  de  verhevene  en  innerlijke  plek  waarin  God  zich 
geeft.  Het  is  daar  waar  de  geest  bestaat  in  eenheid 
en  eeuwigheid.  Daar  waar  vleesch  strijdt  tegen  geest, 
vernietiging  tegen  eenheid,  tijd  tegen  eeuwigheid,  daar 
werkt  God  niet.  Alle  welbehagen  en  vreugde  en  weelde 
van  gevoelens  moeten  uit  den  mensch  verbannen  worden. 
Hij,  die  zich  tot  God  wil  wenden,  moet  in  zichzelf  ver- 
zameld zijn  zonder  verdeeldheid  en  onverdeeld  bestaan 
in  de  eeuwige  eeuwigheid,  welke  boven  het  geschapene 
bestaat. 

Gods  komst  is  alleen  mogelijk,  wanneer  volmaakte 
rust  in  de  ziel  heerscht.  Zij  moet  volmaakt  bestendig 
zijn,  zonder  gebreken  en  zonder  rouw,  zonder  onder- 
scheid of  veelheid.  Zij  moet  volkomen  louter  en  rein 
zijn,  haar  gansche  inwendige  waarnemingsvermogen  moet 
tot  het  eeuwige  goed  gekeerd  zijn,  en  het  vergankelijke 
moet  voor  haar  niet  meer  bestaan.  De  ziel  moet  geheel 
vergeestelijkt  zijn  en  de  geest  moet  zoo  geheel  in  haar 
heerschen,  dat  nimmer  meer  eenig  verlangen  in  haar 
kan  bestaan.  De  ziel  is  slechts  God  gewijd.  God  bestaat 
er  alleen  en  buiten  God  heeft  geen  schepsel  er  rust. 
Terwijl  de  Vader  in  ons  zijn  Zoon  doet  ontstaan,  kennen 
wij  door  den  Zoon  den  Vader  en  door  hen  beiden  den 
Heiligen  Geest,  den  wonderspiegel  der  Drievuldigheid. 
De  Heilige  Geest  vloeit  in  de  ziel  even  louter  en  volkomen 
als  zij  in  haren  oorsprong  is.  Hij  gaat  in  alle  schepselen 
waarin  zij  plaats  vindt  en  voor  zoover  zij  er  plaats  in 
vindt,  en  deze  plaats  is  de  ziel.  Waar  de  Zoon  in  een 
zie  wordt  geopenbaard,  daar  komt  ook  de  Heilige  Geest, 
die  het  liefdeëlement  vertegenwoordigt.  Zij  komen 
tegelijkertijd,  want  de  Zoon  kan  niet  in  de  ziel  gaan  zonder 
dat  de  Heilige  Geest  er  in  werkt,  daar  de  liefde  het  on- 
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reine  en  het  vreemde  verteert  en  verbrandt,  zoodat  de 
geheele  ziel  slechts  liefde  wordt.  De  Heilige  Geest  loutert 
de  ziel  en  geeft  haar  de  heiligheid  en  de  genade,  en  doet 
haar  daarna  tot  God  gaan,  of  wel  hij  doet  God  tot  de  ziel 
komen,  want  voor  zoover  de  ziel  in  God  rust,  rust  ook 
God  in  de  ziel,  hetzij  gedeeltelijk,  hetzij  geheel.  Uit  het 
hoogste  en  verhevenste  ontspringt  een  plant  waarop 
een  bloem  groeit.  Deze  bloem  is  de  Heilige  Geest,  die 
er  door  de  kracht  des  Zoons  wordt  voortgebracht.  Uit 
deze  bloem  ontspringt  weer  de  ziel.  Deze  bloeit  daar  in 
volmaakte  rust  met  den  Vader  en  den  Zoon. 

De  serafijnen  zijn  de  wezens,  die  het  meeste  geschikt 
zijn  den  goddelijken  invloed  te  ontvangen,  en  dit  om  twee 
redenen.  Ten  eerste  omdat  de  serafijn  een  loutere  geest 
is,  die  zich  niet  in  de  ziel  doet  vloeien,  welke  laatste 
door  haar  verband  met  het  lichaam  niet  zoo  louter 
kan  bestaan  als  de  engelen.  Ten  tweede  omdat  de 
serafijn  in  een  gestadig  aanschouwen  des  goddelijken 
lichts  verkeert,  hetwelk  geen  ziel  zonder  onderbreken 
kan  genieten,  daar  zij  door  haar  verband  met  het  aarsche 
bestaan  hierin  gehinderd  wordt.  De  serafijnen  zijn  niet 
de  kanalen,  waardoor  het  goddelijk  licht  in  de  zielen 
vloeit,  maar  zij  zijn  zich  zoo  bewust  van  het  goddelijke 
licht  dat  zij  de  geesten  kennen,  die  bereid  zijn  dit  licht 
te  ontvangen  en  geen  ziel  den  goddelijken  invloed  kan 
ontvangen  zonder  kennis  der  serafijnen.  Maar  hier  is 
slechts  sprake  van  de  gewone  uitvloeiing  van  het  licht 
Gods  ;  behalve  deze  bestaat  er  ook  de  geheime  uitvloeiing 
van  dat  licht,  dat  zonder  eenige  bemiddeling  rechtstreeks 
van   God  in  de  ziel  komt. 

Dit  geschiedt  op  dezelfde  wijze  als  de  ziel  het  leven 
aan  elk  lid  des  lichaams  zendt,  zonder  dat  eenig  lid  zich 
hiervan  bewust  is,  maar  toch  wordt  het  werk  des  levens 
in  de  ledematen  verricht.  Op  dergelijke  wijze  ook  vloeit 
God  met  leven  in  de  ziel  en  in  den  geest,  en  deze  heime- 
lijke uitstorting  des  levens  blijft  voor  de  serafijnen  ver- 
borgen. Een  andere  uitstorting  Gods,  welke  de  ziel 
ontvangt  zonder  dat  de  serafijnen  er  zich  bewust  van 
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worden,  is  de  vonk  van  het  goddelijke  wezen,  die  een 
gelijkheid  tusschen  God  en  de  ziel  vormt.  Waar  gelijk- 
heid in  gelijkheid  gaat,  daar  is  bemiddeling  onmogelijk. 
Zoo  gaat  het  gelijke  tot  het  gelijke  in  onverdeelde  eenheid, 
zonder  dat  de  ongelijke  er  kennis  van  heeft,  want  de 
serafijnen  zijn  de  zielen  niet  gelijk.  De  serafijnen  zijn 
geesten,  die  niet  met  een  lichaam  verbonden  zijn  maar 
die  toch  elk  een  afzonderlijk  bestaan  hebben,  terwijl 
elke  ziel  met  een  lichaam  verbonden  kan  zijn.  Ook 
bestaan  de  serafijnen  eeuwig  in  dezelfde  geschapenheid, 
welke  zij  heden  bezitten  en  eeuwig  bezitten  zullen, 
zonder  toe  noch  af  te  nemen,  in  een  gestadige  open- 
baring, terwijl  de  ziel  daarentegen  door  hare  god- 
gelijkheid een  verborgen  invloed  Gods  krijgt.  De  sera- 
fijnen ontvangen  het  goddelijke  licht,  dat  de  ziel  door 
hare  gelijkheid  met  God  eigen  wordt.  De  gelijkheid 
van  ziel  en  God  —  zegt  een  grieksch  philosoof  —  ligt 
in  de  gelijkheid  der  volkomenheid,  welke  verder  geen 
gelijkheid  heeft,  en  Paulus  zegt  van  de  menschen,  die  in 
hun  aardsch  bestaan  een  god-gelijk  leven  hebben  dat  in 
hen  het  gemoed  Gods  vloeit  als  in  de  engelen.  De  ziel 
moet  zich  boven  het  geschapenene  verheffen,  zoodat 
hare  zielskrachten  door  niets  bezoedeld  worden,  en  zij 
moet  God  louter  en  zuiver  aanzien,  zoodat  deze  zich 
lichtend  doet  uitvloeien  in  den  geest.  Daar  waar  het 
bovenste  goed  zich  lichtend  in  den  geest  doet  stroomen, 
daar  verheft  de  geest  zich  boven  haar  natuurlijke  woning. 
Door  de  gelijkheid,  welke  tusschen  God  en  ziel  bestaat, 
kan  God  zich  aan  de  ziel  mededeelen,  zooals  hij  het  aan 
geen  ander  schepsel  kan.  God  is  in  alle  dingen  als  hun 
schepper,  maar  in  zijn  goddelijkheid  en  erkennen  is  hij 
nergens  zoo  eigenlijk  als  in  de  ziel  en  wel  in  dat  hoogste 
en  innigste  deel  der  ziel,  waarin  nooit  beelden  of  tijd 
gekomen  zijn.  In  dat  verheven  deel  der  ziel  verricht  God 
de  geheele  schepping.  Al  wat  God  schiep  en  scheppen 
zal,  al  wat  vergaan  is  en  wat  komen  zal,  schiep  God 
in  deze  hoogste  sfeer  der  ziel.  Daar  ook  werkt  God  al 
wat   hij    in  alle  heiligen  werkte,  en  deed  de  Vader  zijn 
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eenigen  Zoon  geboren  worden.  Wil  ik  de  zoon  Gods  zijn, 
zoo  moet  ik  het  in  hetzelfde  wezen  zijn,  waarin  de  Zoon 
zoon  is,  even  zooals  ik,  indien  ik  een  mensch  wil  zijn, 
dit  op  menschelijke  wijze  zijn  moet,  en  wil  ik  alle 
menschen  zijn,  zoo  moet  ik  mij  in  het  wezen  der  mensch- 
heid  bevinden.  In  alle  schepselen  bevindt  zich  iets  van 
God,  maar  in  de  ziel  is  God  goddelijk. 

Nergens  is  dus  God  zoo  zeer  zichzelf  als  in  de  ziel. 
Door  de  ziel  lief  te  hebben  heeft  God  slechts  zichzelf 
lief,  in  de  ziel  is  Gods  liefde  een  opbloeien  van  den 
Heiligen  Geest.  God  heeft  slechts  zijn  Godheid  in  de 
ziel  lief,  welke  hij  zelf  er  in  werkt  en  geen  werk  wordt 
door  God  gekroond  dan  zijn  eigen  werk  dat  hij  in  ons 
verricht.  Door  de  liefde  voor  zichzelf  lokt  God  de  ziel 
in  zich,  opdat  zij  gelouterd  worde  en  hij  ons  in  zich 
kan  opnemen,  en  hij  heeft  zoo'n  begeerte  naar  de  liefde 
der  ziel  tot  hem,  dat  hij  de  ziel  aanzet  zich  tot  hem 
te  keeren.  God  kan  niet  anders  dan  ons  liefhebben,  zijn 
natuur  dwingt  hem  hiertoe.  God  moet  in  ons  werken, 
opdat  wij  den  weg  vinden,  waarlangs  wij  tot  hem 
kunnen  komen,  en  wij  behoeven  slechts  den  weg  te 
volgen,  welken  God  voor  ons  maakt.  Dien  weg  kan  de 
ziel  volgen,  wanneer  de  schepselen  haar  geen  voldoening 
geven,  wanneer  zij  zich  in  God  plaatst,  zich  vergeet  en 
slechts  God  tot  doel  neemt.  Als  de  ziel  zich  aldus  geheel 
in  God  zet,  geeft  God  zich  zoo  geheel  aan  haar  dat 
zij  medewerkt  in  de  werken  Gods  en  hij  medewerkt  in  de 
werken  der  ziel.  Wanneer  het  bovenste  deel  der  ziel 
aldus  zuiver  en  ontbloot  is  van  alles  en  met  God  ver- 
X  eenigd  wordt,  dan  wordt  het  Woord  in  de  ziel  gesproken 
en  kan  de  ziel  dan  ook  het  Woord  voortbrengen. 

St.  AuGusTiNus  zegt  dat  Gods  spreken  zijn  voort- 
brengen is.  Hij  sprak  slechts  een  Woord  en  in  dat  Woord 
had  hij  zulk  een  welbehagen,  dat  hij  nooit  meer  een 
ander  woord  sprak.  De  hooge  krachten  der  ziel  werken 
in  God  en  de  lage  werken  in  de  schepping.  De  geboorte 
des  Zoons  of  het  uitspreken  van  het  Woord  heeft  aldoor 
in  de  hoogste  krachten  der  ziel  plaats,  maar  de  gescha- 
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penheid  verhindert  de  lagere  krachten  ook  voortdurend 
deze  geboorte  in  zich  plaats  te  doen  vinden.  In  den 
geschapen  vorm  der  ziel  kan  God  zich  op  geen  wijze 
eeuwig  manifesteeren,  want  dit  deel  der  ziel  bestaat 
slechts  in  den  tijd,  daarom  doet  God  den  Zoon  daar 
tijdelijk  en  herhaaldelijk  geboren  worden.  De  ziel,  waarin 
deze  geboorte  eenmaal  plaats  vindt,  wordt  hierdoor  met 
God  in  aanraking  gebracht,  maar  hoe  meer  de  geboorte 
der  Zoon  in  de  ziel  geschiedt,  des  te  nader  komt  de 
ziel  tot  het  hart  des  Vaders. 

Wanneer  de  ziel  zich  door  het  erkennen  het  goddelijke 
heeft  eigen  gemaakt,  deelt  zij  het  aan  den  wil  mede 
voor  zoover  deze  het  goddelijke  in  zich  kan  ontvangen. 
De  ziel  doordringt  zich  zoo  zeer  van  het  goddelijke,  dat 
hij  er  één  mee  wordt.  Daarna  draagt  de  wil  het  verder 
en  brengt  het  in  het  geheugen,  en  zoo  komt  "het  goddelijke 
in  de  uiterlijk  werkende  zielskrachten,  waardoor  het 
mogelijk  wordt  dat  de  bron  der  goddelijke  liefde  haar 
stroom  in  de  ziel  doet  vloeien,  zoodat  de  hoogere  krachten 
zich  aan  de  lagere  mededeelen  en  deze  zich  in  den  uiter- 
lijken  mensch  openbaren.  Hierdoor  kan  de  uiterlijke 
mensch  boven  het  lagere  verheven,  en  geheel  vergees- 
telijkt worden.  Want,  evenals  de  geest  uit  goddelijke 
aandrift  werkt,  zoo  moet  ook  de  uiterlijke  mensch 
door  den  drang  des  geestes  werken  God  doet  de  ziel 
met  vreugde  en  welbehagen  uit  zichzelf  vloeien,  want  het 
noembare  —  hoe  verheven  het  ook  zij  —  voldoet  de  ziel 
nu  niet  meer,  en  zoo  wil  de  ziel  ook  boven  zichzelf  ver- 
heven worden.  De  goddelijke  liefdebron  doet  dan  haar 
stroom  over  de  ziel  vloeien,  verlost  haar  van  haar  zelf 
en  neemt  ze  mee  in  het  naamlooze  wezen,  in  de  oerbron, 
welke  God  is  en  waar  de  ziel  hare  volmaking  vindt. 

De  zielskrachten  ontvangen  God  op  drie  wijzen : 
1°  door  de  genade,  waardoor  de  mensch  welbehagen 
ontvangt  in  alle  deugden ;  2°  door  de  loutere  erkenning, 
waarin  de  mensch  zich  beschouwt  en  zich  leert  kennen, 
en  zich  hierdoor  kan  voorbereiden  Gods  wil  gelaten  te 
dragen  in  voor-  en  tegenspoed  ;    3°  door  de  bevrijding 


GOD    IN    DE    ZIEL  151 

welke  God  de  ziel  brengt  en  waardoor  hij  de  ziel  bevrijdt 
van  alle  zorgen  des  levens. 

De  ziel  zoekt  en,  indien  men  zoekt  zoo  zoekt  men 
God,  want  hij  is  de  volmaaktheid  der  schepselen.  Wan- 
neer de  ziel  zoekt,  moet  God  zich  aan  de  ziel  geven  en 
hij  kon  zich  even  weinig  aan  de  ziel  ontnemen  als  aan 
zichzelven.  Zooveel  als  de  ziel  God  erkennen  kan  en 
ontvangen  kan,  zooveel  moet  God  zich  ook  aan  de  ziel 
geven,  evenals  elke  spiegel,  welken  men  bij  een  voorwerp 
houdt,  dit  voorwerp  moet  weerkaatsen  en  hoe  klaarder 
de  spiegel  is  des  te  beter  het  voorwerp  er  in  wordt  weer- 
kaatst. 

Daar  de  ziel  een  schepsel  is  en  een  geestelijk  wezen  heeft, 
zoo  is  het  mogelijk  dat  God  in  haar  werkt,  maar  Gods 
werk  geschiedt  natuurlijk  in  het  wezen  zonder  geschapen- 
heid ;  want  alle  werken  Gods  zijn  in  de  ziel  wezenlijk 
en  eeuwig  zooals  zij  in  God  zelf  zijn,  en  zij  komen  daar 
door  de  genade,  want  genade  is  een  uitvloeiend  Ucht. 
Wanneer  God  zich  door  de  liefde  in  de  ziel  doet  vloeien, 
heeft  de  ziel  alle  dingen  op  goddelijke  wijze  lief.  God  is 
een  redelijk  louter  wezen,  zichzelf  eeuwig  eigen,  maar 
de  ziel  is  een  gemaakt,  eigen  bestaan.  Even  weinig  als 
God  in  woorden  kan  begrepen  worden,  even  zoo  weinig 
kan  de  ziel  in  beelden  of  vormen  begrepen  worden. 
De  ziel  is  echter  van  natuur  vereenigd  en  in  overeen- 
stemming met  het  eenig  erkennen  Gods,  welke  zoo  zuiver 
en  louter  is  dat  geen  schepsel  er  plaats  in  vindt.  In  de 
ziel  kan  God  echter  toch  geen  werkelijk  louter  goddelijk 
werk  verrichten,  daar  zij  een  schepsel  is,  en  al  wat  in 
de  ziel  komt  dus  door  ruimte  en  tijd  wordt  bepaald. 
Dit  zijn  afmetingen,  en  afmetingen  zijn  datgene  wat  in  of 
buiten  sluit  volgens  de  wetten  van  het  geschapene,  en 
het  goddelijk  werk  is  juist  door  niets  begrensd  en  on- 
omsloten  aK  al  het  goddelijke.  God  kan  zijn  goddelijk 
werk  zelfs  niet  in  het  erkennen  werken,  zoolang  als  dit 
in  de  ziel  bestaat ;  want  daar  hier  alles  met  afmeting 
begrepen  wordt,  kan  er  dus  geen  goddelijk  werk  bestaan. 
Het  moet  de  hoogste  kracht  der  ziel  —  de  liefde  —  zijn, 
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welke  zich  een  weg  tot  God  baant,  God  binnendringt  en 
er  dan  de  ziel  met  haar  erkennen  in  al  hare  krachten 
in  den  geiouterden  vorm  binnenvoert.  Dan  kan  de  ziel 
zich  met  God  vereenigen  en  kan  God  in  de  ziel  werken, 
niet  op  die  wijze  zooals  hij  door  de  grenzen  der  ziel 
beperkt  zou  zijn,  maar  op  Goddelijke  wijze.  Hier  komt 
de  ziel  in  de  goddelijke  natuur,  ontvangt  daar  het 
goddelijke  leven  en  bereikt  er  het  goddelijk  bestaan. 
Hoe  hooger  de  ziel  opstijgt,  des  te  volmaakter  God  zijn 
goddelijk  werk  in  haar  kan  verrichten  op  zijne  loutere 
goddelijke  wijze.  Een  waarlijk  geestelijk  mensch  is  on- 
veranderlijk en  bestendig,  hij  heeft  een  gedurige  vreugde 
in  het  goddelijke  werk.  Hij  behoeft  zich  niet  af  te  zon- 
deren, want  hem,  wien  het  wel  te  moe  is,  is  overal  met 
God,  en  God  is  een  en  alles  voor  hem.  Wie  slechts  naar 
God  streeft,  herdenkt  hem  in  al  zijne  werken,  en  al 
zijn  doen  verricht  God  veel  meer  dan  de  mensch  zelf ; 
want  hij  die  de  handelingen  veroorzaakt  is  meer  de 
bewerker  van  deze  handelingen  dan  hij  die  ze  uitvoert. 
Niemand  kan  God  in  zijn  werken  hinderen  en  de  mensch 
in  wien  God  werkt  kan  dat  zeker  niet,  daar  niets  dan  God 
hem  behaagt,  want  hij  wordt  overal  één  met  God. 
Evenmin  als  God  verstrooien  of  van  het  eene  ware 
tot  het  vele  onware  kan  gaan,  even  weinig  kan  deze 
mensch  dit  doen,  in  wien  dan  alle  menigvuldigheid  on- 
verbroken  eenheid  wordt.  De  mensch  moet  God  begrijpen 
en  zijn  hart  eraan  gewennen,  hem  als  altijd  tegenwoordig 
te  beschouwen,  in  gemoed,  zin  en  wil.  Welk  werk  de 
mensch  ook  doe  en  waar  hij  zich  ook  bevinde,  God 
moet  hem  overal  even  nabij  zijn.  Wanneer  men  tracht 
God  door  eenig  bijzonder  werk  tot  zich  te  roepen,  zoo 
is  dat  omdat  men  niet  werkelijk  met  God  is.  Het  Gods- 
bezit  berust  op  het  gemoed  en  het  inwendige  richten 
van  rede  en  wil  op  God.  Het  is  niet  het.  denken  aan 
God,  want,  indien  de  gedachte  dan  vergaat,  zou  ook  Gods 
tegenwoordigheid  vergaan,  doch  men  moet  God  wer- 
kelijk in  zich  hebben  verheven  boven  de  menschelijke 
gedachte   en   boven   al   het   geschapene.     Hij,    die   God 
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ZOO  in  zich  geeft,  bezit  God  op  goddelijke  wijze.  Uit  al 
wat    deze    mensch    verricht    straalt    dan    de    goddelijke 
tegenwoordigheid.  Zijn  kracht  is  inwendig  op  God  gericht 
en  in  zijn  uitwendig  werk  toont  zich  God.    Deze  mensch 
zoekt    hiertoe    geen    bijzondere    rust,    want    de    onrust 
stoort    hem    niet.     Hij    ziet    en    verricht  alles  goddelijk 
en    dit   bereikt  hij  niet  door  de  wereld  te  ontvluchten, 
maar  er  moet  in  hem  een  innerlijke  eenzaamheid  ont- 
staan ;   hierdoor  kan   hij   tot   God   komen   en   drukt  hij 
God   in   zijn   werken  uit,   of  wel  werkt  God  door  hem. 
Wanneer  men  leert  lezen,  moet  men  eerst  bij  elke  letter 
stilstaan  om  haar  in  zich  op  te  nemen,  maar  later  kan 
men    de    kennis    in    werken  omzetten.    Zoo  is  het  ook 
met    den    mensch,    die    de   goddelijke   tegenwoordigheid 
in  zich  verzamelt  om  die  naderhand  in  zijn  werken  uit 
te  drukken.    Het  einddoel  van  deze  opneming  Gods  in 
den  mensch  is,  dat  de  mensch  dusdanig  met  zijn  wezen 
in    God   geworteld   is,    dat   Gods   tegenwoordigheid    ook 
buiten   het  werk  uit  hem   straalt.     God   bestaat  geheel 
op  zichzelf,  hij  heeft  niemand  noodig,  doch  allen  hebben 
God    noodig.     Wanneer   de   mensch   zich   beschouwt   in 
zijn  inwendige  krachten,  ziet  hij  dat  hem  alles  mogelijk 
is  door  de  genade,  waardoor  hij  met  God  vereenigd  is. 
God  is  in  's  menschen  rede  aanwezig  en  hierdoor  vermag 
de    mensch    alles  te  verrichten,  maar  het  is  dan   God, 
die  in  den  mensch  werkt,  en  niet  de  mensch,  die  werkt 
door  God.    Wanneer  er  sprake  is  van   de  hand   Gods, 
zoo  beduidt  dit  den  Heiligen  Geest,  want  het  is  door  de 
hand  dat  men  alle  werk  verricht,  en  het  is  ook  de  hand 
welke    door    den    arm    met   het   lichaam    verbonden    is. 
Evenoo   ontspringen  ook  alle  werken,  welke  de  mensch 
verricht,   in  zijn  hart,  gaan  daarna  in  de  ledematen  en 
worden  door  de  hand  volbracht.    Het  wezen  van  de  ziel 
is    in  het  hart  en  het  is  de  oorsprong  van  het  werk. 
Zoo  ook  is  de  Vader  het  begin  van  alle  goddelijke  werk, 
de    Zoon    is  de  arm  en  de  Heilige  Geest  is  de  hand  die 
het  werk  Gods  verricht. 

Om    de   gaven   van    boven   te   ontvangen    moet   men 
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zich  voorbereiden  door  zich  vooral  van  zijn  eigen  nederig- 
heid te  overtuigen.  Zoolang  men  op  iets  neer  ziet,  hetzij 
op  zichzelven,  hetzij  op  een  of  ander  klein  ding,  zoo  lang 
is  men  niet  volkomen  ootmoedig  en  niet  bereid  te  ont- 
vangen wat  van  boven  tot  ons  komt.  Hierdoor  doen  wij 
dan  den  Vader  geweld  aan,  want  zijne  natuur  is  geven 
en  met  wat  hij  geeft,  deelt  hij  ook  zijn  wezen  mee. 
God  deelt  altijd  alles  mee  en  zelfs  kan  hij  het  niet  laten. 
Zooals  wij  reeds  zeiden  is  het  geven  voor  hem  veel 
noodzakelijker    dan    voor    den    mensch    het    nemen    is. 

Er  bestaan  drie  wijzen,  waarop  de  menschen  God 
ontvangen.  Ten  eerste  ontvangt  men  God  door  het 
welbehagen,  dat  men  in  zijne  zoetheid  geniet,  ten 
tweede  ontvangt  men  hem  door  afleggen  der  gebreken, 
ten  derde  ontvangt  men  God  door  het  opgeven  aller 
begeerten  en  door  de  werkelijke  waarde  des  menschen 
die  alle  gebreken  erkent,  tot  alle  berouw  in  staat  is, 
en  die  datgene  wat  hij  in  God  zoekt  in  zoo  verre  in 
zichzelf  weerspiegelt,  dat  God  een  weerschijn  van  zich 
in  ons  vindt.  Hierdoor  bestaat  er  een  verband  tusschen 
God  en  ons. 

Indien  de  ziel  wist,  wanneer  God  in  haar  trad,  zoo 
stierf  zij  van  vreugde  ;  wist  ze  wanneer  hij  uit  haar  ging, 
zoo  stierf  zij  van  smart.  De  ziel  weet  echter  slechts  wanneer 
God  bij  haar  is.  Een  philosoof  zegt  daarover,  dat  Gods 
komen  en  gaan  verborgen  zijn.  Zijne  tegenwoordigheid 
is  dit  echter  niet,  want  hij  is  een  licht,  en  de  natuur 
des  lichts  is  openbaring. 

Het  doel  van  al  onze  godsdienstige  plichten  zoowel 
als  van  de  menschwording  Gods  is  de  geboorte  van  God 
in  de  ziel  en  van  de  ziel  in  God.  Daartoe  werd  ook  de 
Heilige  Schrift  geschreven  en  schiep  God  de  wereld  en 
de  geheele  natuur.  De  natuur  van  alle  geschapen  soorten 
streeft  altijd  naar  het  beste.  Alle  metaal  streeft  naar 
goud,  elk  schepsel  naar  den  mensch  en  elke  mensch 
naar  God, 
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Wij  zagen  reeds  in  het  vorige  hoofdstuk,  hoe  de  ziel 
zich  in  haar  hoogsten  vorm  met  God  vereenigen  kan, 
nu  echter  willen  wij  behandelen,  hoe  het  bewustzijn  der 
ziel  uit  de  lagere  zielskrachten  tot  haar  verhevenste 
wezen  gaat.  De  opstijging  is  een  natuurlijke  eigenschap 
der  ziel,  ze  vormt  een  van  hare  drie  hoogste  krachten 
(de  twee  andere  zijn  de  erkenning  en  de  wil).  De  opstijging 
is  echter  de  meest  karakteristieke  werking  der  ziel ;  zoo- 
als  het  oog  ziet  en  het  oor  hoort,  zoo  stijgt  de  ziel  op  en, 
viel  zij,  zoo  ware  dit  een  ongeluk,  iets  dat  niet  met  hare 
natuur  overeenstemt.  De  ziel  kan  niet  verdragen  dat 
iets  zich  boven  haar  bevindt,  en  zoolang  zij  dus  niet  een 
met  God  is,  bestaat  er  voor  haar  geen  rust.  Zoo  bestaat 
de  opstijging  der  ziel  dan  ook  in  de  gradueele  vereeni- 
ging  van  God  en  haar,  door  de  genade,  welke  de  ziel 
veel  volkomenerMn  zich  op  kan  nemen  dan  ieder  ander 
geschapen  wezen. 

Men  zegt  dat  de  mensch  God  in  de  glorie  ziet,  doch  dat 
kan  niet  juist  zijn,  want  de  mensch  moet  God  zien  in  het 
licht  dat  het  erkennen  is.  Door  zijn  geschapen  natuur  kon 
de  mensch  God  op  geen  natuurlijker  en  rechtstreekscher 
Vvdjze  erkennen  dan  in  de  schepselen  in  beelden  of 
vormen.  Door  zijn  eigen  krachten  kan  's  menschen  ziel 
deze  niet  te  boven  gaan,  maar  dit  kan  toch  geschieden 
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en  wel  door  het  licht  der  genade,  en  dat  meent  Paulus 
ook,  wanneer  hij  zegt  :  ,,door  de  genade  Gods  ben  ik 
wat  ik  ben."  Genade  is  een  directe  stroom,  welke  uit 
de  goddelijke  natuur  in  de  ziel  vloeit ;  zij  is  een  boven- 
natuurlijke vorm  der  ziel,  waaraan  God  een  boven- 
natuurlijk wezen  geeft.  De  genade  wordt  medegedeeld 
aan  het  wezen  der  ziel  en  gaat  van  daar  in  de  ziels- 
krachten, want  de  genade  is  de  werkkracht  der  ziel, 
waarmee  zij  hare  gewone  werkingen  als  erkennen  en 
liefhebben  verricht.  Maar  door  de  genade  ook  is  het  de 
ziel  mogelijk  zich  boven  zichzelf  te  verheffen  en  uit  hare 
werkingen  in  de  zuivere  ledigheid  te  komen,  waar  zij 
slechts  verstaat  zich  te  geven,  zooals  dit  ook  Gods 
eigenschap  is.  Zoolang  de  ziel  nog  in  staat  is  te  werken 
naar  haren  geschapenen  en  naar  haren  natuurlijken  aard, 
zoolang  ook  is  zij  ,,met  de  genade"  ;  wanneer  zij  echter 
reeds  in  dezen  verheven  vorm  bestaat,  zoo  is  de  ziel 
,,de  genade".  Zooals  wij  trouwens  reeds  zeiden,  toen  wij 
de  genade  bespraken,  bestaat  het  feit,  ,,de  genade  te 
zijn"  voor  de  ziel,  daaruit  dat  zij  even  ledig  is  van  inner- 
lijk en  uiterlijk  werk  als  de  genade  zelve,  welke  noch 
werkt  noch  erkent.  De  hoogste  verrichting  der  genade 
is  dat  zij  de  ziel  daar  brengt  waar  zij  zelve  is,  en  zij 
ontneemt  hiertoe  aan  de  ziel  haar  werk  en  haar  wezen. 
In  deze  verhefTing  gaat  de  ziel  het  geschapen  licht  te 
boven  en  beroert  zij  God  zonder  bemiddeling.  God 
heeft  eeuwig  een  werk  verricht,  en  in  dat  werk  heeft 
hij  de  ziel  voor  zichzelf  doen  ontstaan.  Uit  dit  werk 
is  de  ziel  in  een  geschapen  wezen  gevloeid  en  is  zij  God 
ongelijk  en  vreemd  geworden,  en  God  gaf  zich  niet  aan 
den  bestaansvorm  welke  aan  de  ziel  eigen  is.  Daardoor 
is  er  een  afscheiding  ontstaan  tusschen  God  en  ziel, 
en  God  kwam  weer  tot  bestaan,  doordat  er  iets  was  dat 
hem  kon  erkennen.  Daarom  kan  men  zeggen  dat  de 
ziel   een   oorzaak  is   van   het  bestaan    Gods. 

De  Godheid  echter  ontving  God  van  zichzelven, 
want  voordat  de  schepselen  bestonden  was  God  niet  God. 
In    dezen  bestaansvorm  was  hij  echter  Godheid,  hetgeen 
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hij  niet  door  het  bestaan  der  ziel  verkregen  heeft. 
Wanneer  God  een  ziel  vindt,  die  door  de  genade  aan  zelf- 
heid en  eigen  werk  tot  niets  gekomen  is,  zoo  werkt  God 
in  haar  zijn  eeuwige  werk  en  heft  hij  ze  daardoor  uit 
haar  schepsel-bestaan.  Hier  vernietigt  God  zichzelf  in 
de  ziel  en  blijft  er  noch  God  noch  ziel  over  maar  een 
vereeniging  van  hen  beiden,  zooals  die  bestond  voordat 
de  ziel  een  afzonderlijk  geschapen  bestaan  had.  Wanneer 
de  ziel  in  staat  is  Gods  werk  te  ontvangen,  moet  ze  ook 
geen  God  meer  hebben,  maar  is  zij  weer  het  eeuwige 
oerbeeld  waarin  zij  zich  eeuwig  heeft  aangezien  en  is 
zij  weer  Gods  eeuwig  Woord.  Dionysius  zegt  hier- 
omtrent dat  God  dan  niet  meer  voor  den  geest  bestaat. 

Dit  licht,  waarin  de  ziel  zich  bevindt,  wanneer  zij  zalig 
is,  is  niet  datgene  waar  de  ziel  het  eeuwig  licht  zal 
aanschouwen,  want  om  hiertoe  te  komen  moet  ook  dit 
oerbeeld  der  ziel  te  niet  gaan.  Evenals  de  ziel  in  haar 
geschapenheid  vernietigd  wordt,  wanneer  zij  zich  boven 
deze  in  haar  oerbeeld  verheft,  zoo  ook  kan  zij  zich  boven 
dit  oerbeeld  verhefYen  in  het  wezen  dat  zich  in  den  Vader 
bevindt,  en  op  deze  wijze  vloeien  alle  dingen  weer  door 
de  ziel  in  den  Vader,  die  een  begin  is  van  het  Woord  en 
van   alle  schepselen. 

Het  licht,  dat  de  Vader  is,  is  evenmin  het  licht  waar- 
mede de  geest  het  eeuwige  licht  zal  aanschouwen,  en 
dit  is  op  de  volgende  wijze  te  verklaren.  God  werkt  en 
heeft  alle  dingen  geschapen,  terwijl  de  Godheid  niet  werkt 
en  alle  schepping  haar  vreemd  is.  In  verhouding  tot  mijn 
eeuwig  beeld  is  God  niet  God,  want  hij  is  daarvan  niet 
de  schepper.  Mijn  ziel  is  hier  echter  gelijk  aan  den  Vader, 
want  mijn  eeuwig  oerbeeld  (de  Zoon)  is  den  Vader  in 
alle  opzichten  gelijk  en,  zooals  wij  reeds  zeiden,  daar 
niets  aan  God  gelijk  is,  moet  de  ziel  niets  worden.  Gelijk- 
heid is  echter  geen  eenheid.  Door  de  gelijkheid  echter, 
welke  de  ziel  de  Zoon  doet  zijn,  kan  zij  ook  deze  grenzen 
overschrijden  en  in  de  Godheid  gaan,  waar  de  eenheid 
des  wezens  bestaat.  Dit  werd  door  David  bedoeld, 
toen  hij  uitriep  :  ,,Heer,  in  Uw  licht  zullen  wij  het  licht 
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aanschouwen."  Dit  beduidt  dat  wij  met  het  licht  van 
de  goddelijke  wezenseenheid  het  goddelijke  wezen  zullen 
aanzien  en  zijne  volkomenheid,  zooals  zij  zich  in  de 
manifestatie  des  wezens  openbaart.  Paulus  zegt,  dat 
wij  van  de  eene  klaarheid  tot  de  andere  gaande  aan 
God  gelijk  zullen  worden,  en  dat  beduidt  weer  dat  wij 
uit  het  geschapen  licht  in  den  ongeschapen  glans  van 
het  goddelijke  wezen  zullen  komen,  en  datgene  zullen 
worden  wat  deze  is.  De  uitspraak  van  Johannes  :  ,, Zalig 
zijn  de  dooden  wxlke  in  God  gestorven  zijn",  beteekent 
ook  weer  dat  het  bewustzijn  der  ziel  in  alle  vormen 
stervend  louter  in  God  komt.  Wanneer  in  de  Schrift 
gesproken  wordt  dat  Christus  van  den  doode  is  op- 
gestaan, dan  is  de  beteekenis  ervan,  dat  Christus  op  is 
gestaan  uit  God  in  de  Godheid,  in  de  eenheid  des  godde- 
lijken  w^ezens,  en  zooals  de  ziel  van  Christus  deed,  zoo 
zullen  ook  alle  zielen  doen  :  nadat  zij  in  haar  eeuwig 
oerbeeld  gestorven  zijn,  staan  zij  uit  dezen  dood  op  in 
de  Godheid  en  genieten  alle  hemelsche  genietingen,  de 
volheid  van  het  goddelijke  wezen,  waar  slechts  de  geest 
zalig  is. 

God  is  zalig  in  zichzelf  en  zoo  moeten  het  ook  alle 
schepselen  zijn,  welke  hij  zalig  maakt.  Zij  moeten  zalig 
zijn  in  dezelfde  zaligheid  waarin  God  zalig  is  en  op  de- 
zelfde wijze.  In  deze  eenheid  met  God  overtreedt  de 
geest  alle  wezen  en  zijn  eigen  wezen,  alle  geschapenheid 
en  alle  gelijkenis,  welke  hij  in  zijn  eeuwig  beeld  met 
den  Vader  heeft,  en  stijg^t  boven  alles  in  de  eenheid  van 
het  goddelijk  wezen,  waar  God  in  pure  eenvoud  zichzelf 
begrijpt.  In  deze  gebeurtenis  blijft  de  geest  niet  langer 
schepsel  wat  hij  is  daar  zelf  de  zaligheid  en  hij  vormt 
een  wxzen  met  de  substantie  der  Godheid,  en  daardoor 
ook  de  zaligheid  van  zichzelf  en  van  alle  schepselen.  Zalig- 
heid is  eeuwig,  God  en  elkeen,  die  zalig  is,  is  door  de 
ondervinding  dezer  zaligheid  zoowel  God  als  het  god- 
delijke wezen  als  de  goddelijke  substantie  zelve.  In  de 
ondervinding  der  zaligheid  wordt  de  mensch  niets,  en 
al  het  geschapene  wordt  voor  hem  tot  niets. 
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God  is  allgs  en  niets,  God  is  alles  omdat  alles  in  hem 
bestaat ;  niets  omdat  geen  enkel  ding  in  hem  bestaat, 
daarom  moet  de  geest,  die  God  kennen  wil,  zich  boven 
al  het  geschapene  verhefïen,  boven  alle  dingen,  en 
dingheid,  boven  alle  vormen  en  vormheid,  zich  zelfs 
boven  alle  wezen  in  zijn  wezenheid  bevinden  en  daar 
zijnde  zal  hem  de  volle  werkelijkheid  der  zaligheid 
geopenbaard  worden,  welke  hij  in  zijn  geschapenheid 
niet  kan  ondervinden. 

Hoewel  dit  vele  menschen  verbaast,  kan  een  mensch 
gedurende  dit  leven  God  op  even  volkomen  wijze  aan- 
schouwen en  op  geheel  dezelfde  ^vijze  zalig  worden 
als  na  dit  leven.  Dit  geschiedt  op  de  volgende  wijze. 
Het  scheppend  erkennen  ontspringt  uit  de  eeuwige  waar- 
heid en  begrijpt  door  het  erkennen  al  datgene  in  zich  wat 
God  in  zich  bevat.  Zoo  ook  begrijpt  dit  edele,  goddelijke 
en  scheppende  erkennen  zichzelf  slechts  door  zichzelf,  zoo- 
als  God  dit  ook  doet.  Naar  haar  oorpsong  en  haar  gehalte 
is  het  erkennen  slechts  God  ;  schepsel  is  het  echter  voor 
zoover  het  zich  van  God  gescheiden  heeft  en  een  zelf- 
standig bestaan  vormde.  Dit  erkennen  nu  is  gedurende  ons 
leven  even  heerlijk  als  na  dit  leven,  het  onderscheid  is 
echter  dat  het  erkennen   nu   in   ons  verborgen  is. 

Ons  aardsche  leven  is  daarop  gericht  dat  wij  de  moge- 
lijkheid tot  een  zijn  met  God  doen  ontstaan  ;  maar 
wanneer  wij  na  den  dood  dit  lichaam  verloren  hebben, 
moet  al  wat  tot  dan  als  mogelijkheid  voor  ons  bestond 
veranderd  worden  in  de  volle  werkelijkheid  der  zaligheid, 
zooals  dit  het  scheppend  erkennen  eigen  is.  Deze  ver- 
andering maakt  echter  de  zaligheid  niet  volkomener  dan 
zij  nu  is,  want  het  scheppend  erkennen  in  ons  kan  niet 
toenemen,  het  bezit  niet  de  eigenschap  meer  te  ontvangen 
dan  zij  reeds  van  natuur  in  zich  begrijpt.  Wanneer  wij 
dus  zalig  worden,  wordt  alles,  wat  dan  als  mogelijkheid 
bestaat,  van  ons  genomen  en  ondervinden  wij  de  zalig- 
heid werkelijk  in  ons  zooals  zij  in  het  goddelijke  wxzen 
bestaat.  Hier  kunnen  wij  weer  hetzelfde  citaat  van 
David    herhalen  :    ,,Heer,    in    Uw   licht   zullen    wij    het 
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licht  aanschouwen",  hetgeen  nu  zeggen  wil  dat  met 
het  goddelijke  wezen  ook  alle  volkomenheid  des  godde- 
lijken  wezens  ons  eigen  wordt ;  deze  alleen  welke  hier 
een  gave  der  genade  is  en  ginds  een  vol  bezit  van  het 
wezen,  is  onze  zaligheid. 

Dikwijls  denken  menschen  dat  zij  tot  deze  hoogste 
vereeniging  zijn  gekomen,  zonder  dat  het  waar  is. 
Die  menschen  hebben  soms  niets  van  hun  eigenbatige 
levenswijze  opgegeven.  Dezen  zijn  dan  ook  niet  als 
de  discipelen  van  den  Heer  die  zeide  :  ,,Mijn  ziel  is 
bedroefd  tot  in  den  dood",  hetgeen  zeggen  wil  dat  onze 
ziel  niet  verheugd  is,  tot  er  geen  eigenbaat  en  eigen-nut 
meer  in  ons  bestaan. 

Aan  die  dingen  kan  de  mensch  bemerken,  of  hij  wer- 
kelijk tot  de  Goddelijke  eenheid  gekomen  is  :  1°  doordat 
het  licht  van  den  Heiligen  Geest  alle  zonde  in  de  ziel 
verdelgt.  2°  doordat  door  het  ontvangen  der  eeuwige 
wijsheid  des  Vaders  erkenning  en  onderscheiding  aller 
dingen  aan  de  ziel  eigen  geworden  zijn,  zoodat  geen 
denken,  wanen  of  gelooven  meer  voor  haar  bestaat, 
maar  zij  direct  weet.  Waar  de  ziel  vroeger  door  be- 
middeling en  tusschenkomst  van  andere  krachten  wist, 
daar  heeft  zij  nu  het  innerlijke  weten  en  kent  daar- 
door zulke  waarheden  welke  anderen  niet  kunnen 
verstaan  en  die  zelfs  dikwijls  in  strijd  schijnen  te  zijn 
met  de  Christelijke  leer.  Tenslotte  ontvangt  de  ziel, 
die  tot  de  eenheid  komt,  aandeel  in  de  kracht  en  de 
almacht  der  Vaders,  zoodat  het  haar  mogelijk  wordt 
alle  dingen  te  doen.  Dan  is  het  niet  meer  de  ziel,  die 
handelt  en  liefheeft,  maar  God  doet  het.  Datgene  wat 
men  van  God  zegt,  n.1.  dat  daar  waar  slechts  een  deel 
van  hem  is,  hij  zich  ook  geheel  en  al  bevindt,  dat  kan 
men  dan  ook  van  de  ziel  zeggen.  Zij  is  overal  geheel, 
zooals  ook  God  zich  geheel  op  alle  plaatsen  en  in  alle 
krachten  bevindt.  Alles  wat  aan  de  ziel  leeft  is  niet 
anders  dan  God  ;  daarom  moet  de  ziel  alle  dingen  aan 
God  overgeven,  afgescheiden  zijn  van  al  wat  niet  God 
is,  en  zich  geen  rust  gunnen  totdat  zij  den  ongeschapen 
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God  begrijpt.  De  zielen  echter,  welke  haar  begrijpen 
van  God  afkeeren,  vloeien  weer  terug  in  het  niet,  dat 
zij  waren,  alvorens  zij  het  beeld  der  Drievuldigheid 
ontvingen,  maar  het  beeld,  dat  de  Drievuldigheid  haar 
gaf,  maakt  dat  ze  nu  de  duisternis  van  dit  niets  gewaar- 
worden, en  dat  is  haar  helsche  lijden.  De  duisternis 
neemt  haar  zoo  geheel  in  bezit,  dat  zij  het  goddelijk 
gericht  moeten  ontberen,  en  doet  haar  zoo  lijden  dat  het 
geschapene  haar  niet  troosten  kan.  Aldoor  zinken  zij 
dieper  en  dieper  in  den  afgrond  van  het  niets.  De  waarlijke 
plaats  des  geestes  is  zijn  eerste  oorsprong,  maar  het  loutere 
en  gezamenlijke  bestaan  van  den  geest  is  de  ,,mens", 
welke  zijn  natuurlijke  beeld  is.  Daar  de  geest  in  zijn  eigen 
bestaansvorm  echter  nimmer  volmaakt  en  louter  geest 
kan  worden,  vloeit  hij  in  het  wezen  van  dezen  bestaans- 
vorm, waar  hij  zijn  afzonderlijke  bestaan  verliest,  en 
het  is  in  dit  wezen  van  zijn  beeldbestaan  waar  de  geest 
verblijft,  hoewel  zijn  werkelijke  plaats  zijn  oeroorsprong 
is,  waartoe  hij   tenslotte  ook  weer  terugkeert. 

II 

DE  VOORWAARDEN  ONDER  WELKE  DE  ZIEL 
TOT  GOD  OPSTIJGT 

Wanneer  de  ziel  eenmaal  bemerkt  heeft,  dat  Gods 
natuur  ongelijk  is  aan  alle  andere  naturen,  zoo  begrijpt 
zij  dat  zij  tegenover  een  wonder  staat  en  komt  tot  een 
z\v'ijgen,  niet  meer  wenschende  uit  te  drukken  wat  God 
is.  Dan  heeft  God  de  juiste  gelegenheid  zichzelf  door 
de  genade  in  de  ziel  te  doen  zinken.  De  ziel  moet  dan 
sterven  in  het  lichaam  (of  wel  het  lichamelijke  moet 
niet  meer  voor  de  ziel  bestaan),  en  dat  sterven  van  het 
lichaam  moet  het  erkennen  Gods  zijn,  waardoor  alle 
dingen,  welke  God  niet  zijn,  aan  de  ziel  mishagen. 

God  is  onvergankelijk.  Hij  is  God  in  zich,  in  zijn 
manifestatie  en  in  zijn  schepping,  doch  hij  is  bijzonder 
sterk  uitgedrukt  in  een   edele  ziel,   waar  de  Vader  al- 

11 
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machtig  is,  de  Zoon  alwijs  en  de  Heilige  Geest  allief derijk, 
waardoor  elk  schepsel  met  een  gelijke  liefde  bemind  wordt. 
Hij  openbaart  zich  echter  op  ongelijke  wijze  en  de  ziel 
is  geschapen,  opdat  zij  God  zoude  erkennen  zooals  hij 
naar  waarheid  is  en  zoude  zinken  in  de  louterheid  van 
de  grondelooze  bron  der  goddelijke  natuur,  om  daarna 
zoo  met  God  te  worden  vereenigd  dat  zij  zich  voelt  als 
één  met  God.  Daarom  moet  de  ziel  zoo  rein  in  zichzelf 
bestaan  dat  er  geen  beeld  van  eenig  gemaakt  of  noembaar 
ding  in  haar  kan  zijn.  God  is  boven  alle  schepping  en 
houdt  toch  alle  schepping  in  zich,  en  de  ziel  is  in  zoo- 
verre aan  God  gelijk,  als  zij  zich  boven  de  schepping 
kan  verheffen.  De  ziel  is  echter  zelve  een  schepsel  en  kan 
daarom  alleen  geschapene  dingen  ontvangen,  en  dit 
is  juist  de  rede  waarom  zij  zich  boven  zichzelf  moet 
verheffen  en  onuitspreekbaar  worden.  De  laagste  krach- 
ten der  ziel  zijn  onderscheiden  in  de  personen,  maar 
de  liefde  vereenigt  de  personen  in  het  wezen.  De  ziel 
is  geschapen  om  dit  te  erkennen,  door  terug  te  vloeien 
in  de  grondelooze  bron,  waar  zij  uit  voortkwam,  en 
door  te  erkennen  dat  zij  niet  bestaat.  Het  hoogste 
erkennen,  waar  de  ziel  toe  kan  komen,  is  de  kennis 
hoe  de  drie  personen  in  hun  goddelijke  natuur  vereenigd 
zijn.  De  ziel  kan  hier  verzinken  in  een  kennis  van  deze 
vereeniging  in  de  goddelijke  natuur.  Hier  staat  dan  de 
ziel  half  in  de  godheid  en  half  in  de  geschapenheid, 
door  de  genade  wordt  zij  tot  het  hoogste  getrokken, 
maar  zij  kan  de  goddelijke  natuur  toch  niet  bevatten. 
Zij  erkent  echter  wel  dat  zij  door  God,  en  niet  op  zich- 
zelf bestaat. 

Er  bestaan  vier  voorwaarden,  onder  welke  de  ziel  de 
goddelijke  erkenning  kan  ontvangen.  Deze  zijn  :  1° 
gelijkenis  met  God  bezitten,  2°  verlicht  worden  door  den 
goddelijken  schijn,  3°  gelijkheid  van  hoedanigheid  met 
God  bezitten,  4°  Goddelijke  onmetelijkheid  hebben. 
Wat  de  eerste  eigenschap  betreft,  moet  de  gelijkenis 
bestaan  in  het  bezit  van  goddelijke  louterheid,  de  tweede 
eigenschap  moet  het  goddelijk  licht  door  de  ziel   doen 
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schijnen  als  het  zonlicht  door  een  glas  ;  gelijkheid  van 
hoedanigheid  moet  de  algeheele  vereeniging  mogelijk 
maken,  zooals  licht  zich  met  licht  kan  vereenigen. 
Wat  nu  de  4°  voorwaarde  betreft,  kan  de  ziel  hieraan 
alleen  voldoen,  wanneer  zij  alle  begrenzing  van  het 
geschapene  onder  zich  kan  laten.  God  verandert  niet 
van  grootte  of  hoeveelheid.  Hij  vermindert  noch  ver- 
meerdert en  is  onmetelijk  en  onveranderbaar.  De  ziel 
is  in  een  zeker  opzicht  ook  wel  onveranderbaar,  maar  zij 
is  daarbij  klein  en  zelfs,  wanneer  zij  opgeheven  en  ver- 
groot wordt,  zoo  blijft  zij  nietig  tegenover  de  onmetelijk- 
heid Gods.  Wanneer  de  ziel  echter  alle  grenzen  te  boven 
gaat  kan  zij  onmetelijk  worden,  zooals  God  onmetelijk 
is,  en  dan  eerst  hebben  God  en  ziel  volkomen  welbehagen 
in  elkaar. 

Wanneer  nu  de  ziel  van  al  wat  haar  vreemd  is  geleegd 
is,  dan  gelijkt  zij  op  de  hoogste  engelen.  Echter  blijft 
er  altijd  een  onderscheid,  dat  is  dat  de  engelen  een 
doel  hebben  en  zij  niet  verder  kunnen  gaan  dan  dit  doel. 
De  ziel  daarentegen  is  vrij  veel  verder  te  gaan,  zij  is 
zoo  vrij  als  God  en  haar  gang  is  even  onbeperkt  als  die 
van  God.  Wel  is  waar  is  de  ziel  geschapen,  doch  wanneer 
zij  het  onvermengde  licht  bereikt  heeft,  komt  zij  in  hare 
eigen  oneindigheid.  Dat  geeft  God  de  mogelijkheid  de 
ledige  ziel  in  aanraking  te  brengen  met  zijn  eigen  wezen. 
Als  Christus  zich  alleen  in  den  tempel  der  ziel  bevindt, 
vangt  hij  aan  te  spreken,  maar  zoolang  er  nog  iemand 
anders  spreekt,  spreekt  hij  niet,  daar  hij  dan  niet  alleen 
is  maar  er  zich  dan  ook  vreemden  in  de  ziel  bevinden. 
Wanneer  Christus  echter  alleen  is,  zoo  spreekt  hij 
datgene  wat  hij  is  :  het  Woord  des  Vaders,  waarin  de 
geheele   goddelijke    natuur   uitgedrukt   wordt. 

De  philosofen  zeggen  dat  al  wat  God  geschapen  heeft 
in  het  hoogste  wezen  dezer  schepselen  bestond,  dat  is 
dus  in  hun  meest  verheven  bestaansvorm,  en  geen 
enkel  schepsel  wenscht  dat  het  niet  bestond,  daar  het 
betrekking  heeft  met  het  bestaan  in  het  wezen.  Het- 
zelfde geschiedt  ook  met  de  ziel,  deze  verlangt  ook  niet 
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dat  haar  bestaan  in  het  wezen  niet  plaats  zou  vinden ; 
echter  wil  zij  wel  haar  bestaan  in  de  lagere  vormen 
opgeven,  waarin  zij  met  vreemde  elementen  vermengd 
is.  Wanneer  de  ziel  deze  lagere  uitdrukking  wil  te  niet 
doen,  moet  zij  al  het  geschapene  verlaten  en  ook  zichzelf. 
De  ziel  moet  dood  zijn  voor  zichzelve,  en  ook  God  en 
al  het  geschapene  moeten  dood  voor  haar  zijn,  want 
werkelijk  sterven  is  de  berooving  van  alle  leven  en  dat 
geschiedt  wanneer  voor  de  ziel  God  en  alle  schepselen 
dood  zijn.  Vond  God  dan  toch  nog  een  plaats  in  de  ziel, 
waarin  hij  leven  kan,  zoo  is  de  ziel  noch  werkelijk  dood 
noch    louter  in   haar  geschapen   wezen. 

Sterven  is  eigenlijk  slechts  een  ontwording  van  het 
bestaande.  De  bedoeling  is  dan  ook  niet  dat  de  ziel 
zoo  geheel  tot  dat  niet-bestaan  zou  terugkeeren,  waarin 
zij  zich  vóór  de  schepping  bevond,  maar  de  ziel  moet 
tot  zulk  een  niet-bestaan  gaan,  waarin  noch  God  noch 
schepselen  voor  haar  bestaan.  Om  tot  de  volmaking  te 
komen,  is  het  noodzakelijker  dat  de  ziel  God  verliest 
dan  het  geschapene,  maar  zij  moet  van  alles  ontbloot 
zijn.  Het  bestaan  der  ziel  moet  zich  hier  in  een  vrij 
,, niets"  bevinden.  Zoolang  de  ziel  God  heeft,  erkent  en 
weet,  zoolang  is  ze  ver  van  God,  en  God  begeert  zich- 
zelf in  de  ziel  te  niet  te  doen,  opdat  zij  dan  eerst  zich- 
zelf kan  verliezen.  Want  dat  God  God  is,  dat  heeft  hij 
van  de  schepselen  en  zoolang  de  ziel  schepsel  was  had 
zij  een  God,  maar  toen  zij  de  geschapenheid  kon  op- 
geven, liet  zij  God  datgene  zijn  wat  hij  werkelijk  is,  en 
de  hoogste  eer,  welke  de  ziel  God  kan  aandoen,  is  dat- 
zij God  aan  zichzelf  overlate  en  van  hem  ledig  zij. 
Zoo  is  dus  de  dood  der  ziel  het  middel  waardoor  zij 
goddelijk  wordt.  Dat  meent  Paulus,  wanneer  hij  ons  zegt 
dat  wij  dood  zijn  en  ons  leven  met  Christus  in  God  verbor- 
gen is.  God  is  elk  ding.  Hij  is  in  alle  dingen  en  hij 
is  alle  dingen.  Zoo  moet  het  ook  met  de  ziel  zijn  gesteld, 
want  datgene,  wat  God  van  natuur  heeft,  dat  heeft  de  ziel 
door  de  genade.  St.  Dionysius  zegt  dat  God  een  niet- 
bestaan  is,  dat  beduidt  dat  God  zichzelf  in  een  niet  brengt, 
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hetgeen  een  niet-erkennen  aller  schepselen  is.  Dat 
niet  trekt  de  ziel  boven  alle  dingen  in  het  hoogste  niet, 
hetwelk  alle  schepselen  onbekend  is.  Daar  is  de  ziel 
niet,  daar  heeft  zij  niet  en  wil  zij  niet,  en  daar  heeft  zij 
God  in  elk  ding  God  gelaten.  Wanneer  de  ziel  zichzelf 
verliest,  dan  eerst  komt  zij  weer  tot  zichzelve,  tot  de 
eeuwige  armoe,  want  alles  wat  dan  aan  haar  leeft  is 
niet  minder  dan  God.  Daarom  is  zij  in  zichzelf  geheel  arm. 

Voortbrengen  is  danken  voor  een  ontvangen  gave 
en  dat  de  ziel  den  Zoon  gebaart  in  Gods  vaderhart, 
dat  is  de  dank  dier  ziel ;  maar  vele  gaven  worden  ont- 
vangen zonder  dat  de  dank  er  op  volgt.  De  vrome 
werken,  als  vasten  en  kastijding,  vormen  de  geestelijke 
vereeniging,  die  slechts  een  onaanzienlijk  product  voort 
kan  brengen,  daar  zij  niet  uit  vrijheid  geboren  is  maar 
uit  een  wxrk,  dat  aan  de  ziel  bevestigd  was.  Veel  ver- 
hevener is  de  vrije  ziel,  de  maagd,  die  toch  vrouw  is, 
die  niet  door  werken  op  bepaalde  oogenblikken  aan  God 
behoort,  maar  die  God  aldoor  even  nabij  is  als  zichzelve. 
Deze  zielen  brengen  een  verheven  product  voort,  dat 
product  is  God  en  het  wordt  elk  oogenblik  een  ontelbaar 
aantal  malen  voortgebracht  uit  den  alleredelsten  grond, 
welke  dezelfde  is  als  die  waaruit  de  Vader  zijn  eeuwig 
Woord  voortbrengt.  Want  de  Zoon  is  dan  één  geworden 
met  de  ziel  en  zij  met  hem,  en  zij  straalt  en  schijnt 
met  hem  als  een  licht  schijnt  in  Gods  Vaderhart. 

Paulus  zeide  dat  hij  alle  dingen  vermag  in  dengene 
die  hem  sterkte,  en  hiermede  wordt  natuurlijk  het  Woord 
of  de  Zoon  bedoeld.  Hiervan  spreekt  ook  de  Schrift, 
wanneer  zij  verhaalt  dat  Jezus  ontvangen  werd  door 
een  vrouw,  die  maagd  was,  hetgeen  beduidt  dat 
de  persoon,  die  den  Zoon  ontving,  geen  andere  in- 
drukken in  zich  had.  Hoe  is  het  mogelijk  —  zal  men 
zich  afvragen  —  dat  een  mensch  in  het  dagelijksch 
leven  leeg  blijft  van  indrukken  ?  Het  eenige,  dat  hiertoe 
noodig  is,  is  dat  men  zich  niet  stoort  aan  al  deze  beelden, 
welke  men  ziet,  en  er  zich  niet  door  terug  doet  houden 
van   God  ;   in   dat  opzicht  moet  men   maagdelijk  zijn. 
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Om  vruchtbaar  te  zijn  en  voort  te  brengen  moet  de  ziel 
echter  niet  maagd  zijn  maar  vrouw,  hetgeen  verhevener 
is  dan  de  maagdelijke  toestand.  De  ziel  moet  God 
maagdelijk  ontvangen,  doch  zij  moet  voortbrengen  als 
een  vrouw.  Een  philosoof  zegt  dat,  wanneer  twee  din- 
gen zich  vereenigen,  een  van  beide  zijn  zelfbestaan 
moet  opgeven,  zoo  moeten  ook  de  zinnen,  om  een  indruk 
op  te  vangen  en  zich  er  mee  te  vereenigen,  eerst  ontbloot 
zijn  van  alle  erkennen  en  uitzichzelf  gaan.  Op  dezelfde 
wijze  moet  ook  de  ziel  haar  eigenlijke  werking  opgeven, 
en  uit  zichzelf  gaan   om   God  te  ontvangen. 

Door  vier  eigenschappen  moet  de  ziel  de  mogelijkheid 
vinden  boven  zichzelf  te  stijgen  en  in  God  te  gaan. 
Ten  eerste  door  de  oneindige  verscheidenheid  van  wel- 
behagen welke  de  ziel  in  God  vindt,  want  de  volkomenheid 
Gods  kan  de  ziel  als  zoodanig  niet  omvatten.  God  doet 
schepselen,  met  welke  hij  zich  kan  vereenigen,  uit  zich 
vloeien,  doordat  zij  zijne  gelijkenis  ontvangen.  Deze 
gave  der  genade  komt  door  de  engelen  tot  ons  en,  hoewel 
zij  door  God  aan  de  ziel  wordt  aangeboden,  zoo  ware  zij 
toch  niets  indien  God  in  deze  gave  niet  zichzelf  gaf. 
De  tweede  eigenschap  is  dat  de  ziel  opstijgt  door  de 
louterheid,  welke  zij  in  God  bezit,  want  alle  schepselen 
zijn  louter  in  God,  maar,  zoodra  zij  uit  God  gevloeid 
zijn,  gelijken  zij  niet  meer  op  God  dan  niets  op  iets 
gelijkt.  Het  licht  en  het  wezen  Gods  zijn  onze  duisternis, 
en  toch  is  niets  duister  wat  in  God  licht  is.  De  derde 
eigenschap,  waardoor  de  ziel  zich  boven  zichzelf  ver- 
heffen kan,  is  door  de  vereeniging  en  eenheid  van  eigen- 
schappen welke  de  ziel  in  God  vindt,  want  deze  bestaan 
in  hem  zonder  afgescheidenheid.  Wijsheid  en  goedheid 
zijn  één  in  God  en,  waren  deze  in  hem  gescheiden,  zoo 
vond  de  ziel  nooit  voldoening  in  God,  want  de  ziel  is 
door  hare  natuur  tot  het  goede  in  alle  schepselen  geneigd 
en  alJe  schepselen  verlangen  door  hun  natuur  wijsheid 
te  bezitten.  Indien  dus  goedheid  en  wijsheid  verdeeld 
waren,  zoo  zouden  de  schepselen  het  eene  moeten  op- 
geven om  het  andere  te  krijgen. 
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De  vierde  eigenschap  is  ten  slotte  dat  de  ziel  opstijgt 
door  de  onbegrensheid  en  onstoffelijkheid  welke  zij  in 
God  vindt,  want  alle  dingen  bestaan  in  God  zonder 
tijd  of  plaats.  Zooals  de  Openbaring  zegt,  maakt  God 
alle  dingen  nieuw,  dat  is  de  eeuwige  geboorte,  waarin 
het  Woord  heden  wordt  geboren,  in  de  ziel  vloeit  en  weer 
terugstroomt  in  God. 

Evenzoo  als  men  van  angst  kan  sterven,  zoo  kan  men 
het  ook  van  vreugde,  en  op  die  wijze  sterft  de  ziel 
in  zichzelf  alsvorens  zij  in  God  kan  sterven,  en  dit 
geschiedt  weer  in  vier  trappen.  Ten  eerste  komen 
vrees,  hoop  en  begeerte  in  het  wezen  der  ziel,  dan  echter 
—  ten  tweede  —  verdwijnen  deze  hoedanigheden,  daar- 
na —  ten  derde  —  komt  de  ziel  in  een  vergetelheid,  en 
ten  slotte  —  ten  vierde  —  komt  zij  in  zulk  een  algeheele 
vergetelheid  dat  zij  zich  nooit  meer  iets  herinneren  kan. 

De  ziel  moet  boven  zichzelf  zijn  om  God  te  begrijpen, 
want  alle  dingen  werken  naar  hun  eigen  natuur,  en  om 
God  te  bevatten  moet  de  ziel  boven  haar  eigen  natuur 
zijn,  daar  zij  met  haar  eigen  natuur  de  goddelijke  natuur 
niet  bevatten  kan.  Daarentegen  kunnen  de  pijnen  van  de 
schepselen  het  wezen,  dat  de  ziel  van  God  ontvangen 
had,  niet  wegnemen.  Met  hare  krachten  kan  de  ziel  wel 
al  datgene  begrijpen  wat  geschapen  is,  ook  al  had  God 
duizend  hemelrijken  en  duizend  aardrijken  geschapen, 
maar  dan  nog  kan  zij  God  niet  begrijpen.  Alleen  de 
God,  die  in  de  ziel  is,  begrijpt  den  God,  die  onmetelijk 
is.  Daar  begrijpt  God  dan  God,  daar  werkt  zich  God 
zelf  in  de  ziel  en  zij  vormt  zich  naar  hem. 

De  ziel,  welke  God  gevonden  heeft,  doet  zes  nieuwe 
ondervindingen  op  :  1  °  dat,  wat  haar  vroeger  zoet  was, 
is  haar  nu  bitter,  2°  haar  geschapen  vorm  komt  haar 
zoo  klein  voor,  dat  ze  er  niet  in  kan  blijven,  3°  zij  begeert 
niets  anders  dan  God,  4°  niemand  dan  God  kan  haar 
eenige  voldoening  geven,  5°  zij  keert  zich  nimmer  meer 
tot  vergankelijke  dingen,  6°  zij  vindt  geen  rust  in 
zichzelve. 
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III 

DOOR  LEEGHEID  EN  AFGESCHEIDENHEID 
VEREENIGT  ZICH  GOD  MET  DE  ZIEL 

De  voornaamste  aller  voorwaarden,  waaraan  de  ziel 
moet  voldoen  om  tot  de  vereeniging  te  komen,  is  dus  de 
leegheid,  want  slechts,  wanneer  zij  volkomen  leeg  is, 
kan  de  ziel  God  in  zich  ontvangen  en  kan  God  de  ziel 
ontvangen.  De  ziel  moet  komen  tot  het  niets,  waarin 
zij  oorspronkelijk  bestond,  dat  niets  noodig  had  en  dat 
ook  niets  kon  verrichten.  Hier  weerstond  de  ziel  ook 
de  kracht  aller  schepselen,  maar  de  kracht  des  Vaders 
kan  zij  niet  weerstaan,  want  deze  had  de  ziel  —  evenals 
alle  andere  schepselen  —  uit  het  niets  geschapen.  God 
gaf  de  ziel  een  vrijen  wil,  waarboven  hij  zijn  eigen  wil 
niet  stelt,  en  welks  wenschen  God  niet  tegengaat.  Het 
staat  dus  den  wil  vrij  tot  het  onbewegelijke  niets  te  gaan, 
en  om  hiertoe  te  komen  moet  zij  al  hare  krachten  ver- 
zamelen in  haar  vrijen  wil,  op*dat  deze  afgescheiden  blijve 
van  zichzelf  en  van  alle  dingen  welke  haar  vreemd  zijn, 
en  den  vrijen  wil  moet  zij  dan  richten  op  de  hoogste 
eenheid  Gods,  welke  zelfs  voor  de  werkingen  der  Drie- 
vuldigheid onbewogen  blijft,  want  wil  de  ziel  verhe- 
vener worden  dan  het  niets,  zoo  moet  ze  geheel  gezonken 
zijn  in  het  bodemlooze  goddelijke  niets,  zoodat  geen 
kracht  haar  daar  ooit  uit  zou  kunnen  nemen  en  haar 
op  iets  minder  verhevens  dan  God  zou  kunnen  richten. 
Zij  moet  dus  even  gestadig  daarin  verblijven  als  de 
hemelsche  Vader  in  zijn  eigen  natuur  en  zonder  hindernis, 
voor  zoover  als  dat  voor  een  schepsel  mogelijk  is.  Wan- 
neer de  ziel  zich  echter  op  lagere  dingen  richt  en  zich 
daarmede  tevreden  stelt,  is  het  voor  de  ziel  onmogelijk 
tot  het  hoogere  te  komen,  hoewel  God  voor  de  ziel 
niets  onbegrijpelijks  in  zich  heeft,  wanneer  deze  edel 
genoeg  is  om  het  te  zoeken.  Om  tot  dit  zoeken  te  komen, 
moet  de  ziel  echter  uit  zichzelf  gaan,  zonder  ooit  weer 
in  zichzelf  terug  te  keeren,  en  zich  ervan  onthouden  ooit 
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op    hetgeen   voorbij  is  terug  te  zien.    De  ziel  moet  dan 
niet  beladen  zijn  met  al  wat  haar  wordt  aangeboden,  zich 
nimmer  in   de  keus  vergissen  en  ongehinderd  zijn  door 
datgene    wat    niet  tot  hare  natuur  behoort.     Zij    moet 
slechts  hare  natuur  getrouw  volgen,  en  slechts  willen  gaan 
tot  het  niets,  dat  niets  behoeft.  Hij,  die  haar  van  het  niets 
gemaakt  heeft,  moet  haar  plaats  zijn  en  in  zijne  onbewege- 
lijkheid moet  de  ziel  onbewegelijker  worden  dan  het  niets, 
's  Heeren  genade  wordt  hare  natuur  en  door  deze  genade 
wordt  de  ziel  Gods  zooals  de  hemelsche  Vader  God  is. 
Het  hoogste,  waar  de  geest  in  dit  leven  toe  kan  komen,  is, 
dat  hij   een  gestadige  woning  heeft,  buiten  alles  en  in 
alles.    Dat  hij  buiten  alles  woont  beduidt  dat  de  geest 
in    afgescheidenheid    bestaat,    in    loutere  leegheid,    zoo- 
wel   van    zichzelf    als    van    alle    dingen.    Dat    de  geest 
echter  wonen  zal  in  alles,  wat  is,  beduidt  een  gestadige 
stilheid,    een    inzweven  in  zijn  eeuwig  beeld,   waar  de 
beelden    aller    dingen    in    een    eenvoudigheid    stralen. 
Zoolang  de  ziel  nog  bewust  is  van  het  geschapene,  is  zij 
bewust  van  de  smart ;  zoolang  de  ziel  nog  haar  eigen 
geschapen  wezen  bezit,  blijft  zij  verstoken  van  de  waar- 
heid ;   want   er  bestaat  nog  iets  hoogers  dan  dat  wezen, 
waar  het  geschapen  is,  want  al  wat  geschapen  is  bestaat 
niet  naar  waarheid.   Het  geschapene  bestaat  niet  en  met 
het  niet-bestaande  heeft  de  ziel  niets  gemeen.  Er  bestaat 
iets  anders,   dat  echter  geen  uitwendige  geschapenheid 
heeft,  het  is  het  licht,  waarvan  Paulus  zegt  dat  God 
er    in  woont  en  dat  er  geen  toegang  toe  bestaat,  daar 
het  in  zichzelf  slechts  loutere  eenheid  is.  Daarom  moet  de 
mensch  als  mensch  gestorven  zijn  en  niets  meer  gemeen 
hebben   met  het  geschapene,    dan   eerst  lijkt  hij  in  zijn 
natuur  op  God,  want  het  is  Gods  aard  aan  niets-gescha- 
pens  gelijk  te  zijn.     Niet  alleen  heeft  het  schepsel  geen 
toegang  tot  het  licht,  waarin  God  woont,  maar  het  schepsel, 
dat    dat  licht  nadert,  wordt  er  door  verteerd  en,  als  zijn 
natuur  hierdoor  van  het  geschapene  verlost  is,  kan  zij  in 
de  goddelijke  natuur  gaan.  Datgene,  wat  in  het  goddelijke 
wezen  gebracht  wordt,   wordt  één   met  dat  wezen,   en 
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Gods  eigenschap  is  dat  hij  zich  onbewegelijk  bevindt 
in   dit  loutere  bloote  wezen,    dat   zijn   eigen   wezen   is. 

Het  verstaan  Gods  moet  door  den  Zoon  komen,  en 
daarom  noemt  de  Zoon  zich  het  licht  der  wereld  en 
zegt  hij  :    ,, niemand  komt  tot  den  Vader  dan  door  mij.'* 

De  ziel  wordt  met  goddelijke  wijsheid  in  God  gedragen, 
en  moet  daar  in  het  goddelijke  licht  en  in  de  genade 
gelouterd  en  ongeschapen  worden,  afgescheiden  van  al 
wat  haar  vreemd  is.  Wil  onze  ziel  tot  God  gaan,  zoo 
moeten  zij  tot  den  binnensten  en  innerlijksten  grond  van 
haar  eigen  wezen  komen.  Daar  kan  de  goddelijke  kracht 
zich  geheel  in  haar  doen  vloeien,  en  dan  zoo  wel  in 
het  verborgen  als  in  het  openbaar  alle  werken  der  ziel 
verrichten,  terwijl  zij  de  ziel  in  Gods  liefde  groeien  doet. 
De  goddelijke  kracht  brengt  de  ziel  in  God,  waar  zij 
waarlijk  rust,  in  innerlijk  en  niet  in  uiterlijk  bestaan. 
De  ziel  staat  hier  in  de  louterheid  des  wezens,  dat 
God  is,  en  zooals  een  philosoof  zegt  :  ,,In  God,  die  louter 
wezen  is,  komt  niets  wat  zelf  niet  louter  wezen  is." 
De  ziel,  die  dus  in  God  komt,  is  zelf  louter  wezen,  en  dit 
is  de  hoogste  graad  van  leegheid.  Wij  moeten  eeuwig 
zoo  arm  zijn  als  wij  waren,  toen  wij  eeuwig  niet  waren. 
In  ons  wezen  blijven  wij  eeuwig  wat  wij  zijn.  Wij  nemen 
hierdoor  alle  dingen  in  ons  op  door  de  tegenwoordigheid 
des  Scheppers,  dien  wij  moeten  erkennen  zonder  ge- 
lijkenis, liefhebben  zonder  stof  en  gebruiken  zonder 
eigenschappen.  Wij  moeten  alle  dingen  in  ons  wezen 
opnemen,  in  hun  verhevenste  openbaring,  zooals  ze  in 
hun  eigen  wezen  bestaan.  De  armen  des  geestes  gaan  uit 
zichzelf  en  uit  alle  schepselen.  Zij  zijn  niet,  zij  hebben 
niet  en  zij  werken  niet.  St.  Dionysius  zegt :  ,,God  is 
een  niet-bestaan,  in  hem  bestaat  alles  in  het  niet,  alles 
wat  wezen  heeft  leeft  in  dat  niet."  Dat  niet  is  zoo  onbe- 
vatbaar,  dat  geen  geest  in  hemel  of  op  aarde  dat  kan 
begrijpen,  daarom  blijft  dat  niet  onbekend  aan  alle  schep- 
selen. In  haar  edel  bestaan,  waarin  de  ziel  in  het  niet 
leeft,  is  geen  zonde  of  schuld  in  haar,  deze  komen  eerst 
met   de  manifestatie  in  het  lichaam.     In  haar  hoogste 
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zijn  heeft  de  ziel  slechts  God  lief  en  dat  is  zeker  de 
verhevenste  aller  verrichtingen.  Zij,  die  slechts  daar 
bestaan,  zijn  de  armen  des  geestes,  die  Gods  rijk  vormen. 

Er   bestaan    vier    soorten    van    armoede    des    geestes. 

1°  Die  de  ziel  erkent,  wanneer  zij  wordt  verlicht  door 
den  geest  der  waarheid.  Zoo  gaan  voor  haar  alle  dingen 
te  niet,  welke  niet  God  zijn.  In  deze  armoede  bestaan 
de  schepselen   niet  voor  haar. 

2°.  Die  de  ziel  doet  verlangen  slechts  Jezus  Christus 
na  te  volgen.  Alle  uiterlijke  werken  en  oefeningen 
beteekenen  hier  niets  meer  voor  de  ziel.  Zij  heeft  slechts 
Christus  lief  en,  zooals  St.  Augustinus  zegt,  is  de  ziel 
het  meest  daar,   waar  zij   liefheeft. 

3°.  Die  den  geest  doodt  in  haar  natuurlijke  bestaan 
en  hem  berooft  van  .alle  vreugde.  Dan  leeft  er  niets 
anders  in  de  ziel  dan  de  geest  Gods.  Het  is  van  dezen 
toestand,  dat  Paulus  zegt  dat  het  dood  en  toch  leven 
is.  Datgene  wat  dan  in  de  ziel  leeft  is  niet  de  ziel 
zelve  maar  Christus.  Hier  is  de  ziel  dan  werkelijk  arm 
geworden,  want  zij  heeft  dan  alles  gegeven  wat  zij 
geven  kon.    Zij   is  arm  met  en   door  haren  vrijen  wil. 

4°.  Die  in  de  ziel  de  onbegrijpelijkheid  Gods  doet 
erkennen  en  haar  doet  zien,  dat  zij  door  erkenning  of 
door  werken  nimmer  tot  hem  kan  komen.  Hoe  dieper 
de  ziel  in  zichzelf  afdaalt,  hoe  meer  de  glans  der  Godheid 
in  haar  straalt,  hoe  meer  zij  zijn  verheven  onbegrijpelijk- 
heid naast  haar  armelijk  bestaan  gev/aar  wordt.  Voor 
zoover  de  innere  mensch  tot  de  erkenning  Gods  geko- 
men is,  zoover  volgt  de  uiterlijke  mensch  het  beeld  van 
Jezus  Christus  in  vrijv/illige  armoede.  De  macht  Gods 
heeft  dan  aan  den  mensch  door  de  genade  alle  eigenschap- 
pen ontnomen,  zoodat  hij  alle  schepselen  in  ledigheid 
naar  hun  wezen  kan  genieten,  maar  ze  ook  even  goed 
kan  ontberen.  De  ziel  verheugt  zich  dan  over  de  on- 
begrijpelijke waarheid  van  het  bestaan  Gods,  tegenover 
hetwelk  alle  geschapen  dingen  niets  zijn,  maar  wiens 
liefde  haar  toch  in  hem  getrokken  heeft  en  met  hem 
heeft  vereenigd.     Daar  verstaat   de   ziel   dan  —  zooals 
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Paulus  zegt  —  de  dingen  welke  zij  niet  kan  uitdrukken. 
De  ziel  heeft  hier  niet  alleen  al  het  geschapene  maar 
ook  zichzelf  verloren  ;  alles  wat  in  de  goddelijke  liefde 
geen  plaats  vindt  is  ondeugd  en  dat  is  ook  al  hetgeen 
wat  buiten  Jezus  Christus  staat,  want  hij  is  het  beeld 
en  het  wezen  aller  dingen. 

Als  de  lichamelijke  vreugden  uit  den  mensch  verdwijnen 
en  de  avond  der  vergankelijke  dingen  in  de  ziel  komt, 
en  al  hare  krachten  in  het  binnenste  der  ziel  verzameld 
zijn,  straalt  het  licht  der  geheele  waarheid  in  de  ziel. 
Wanneer  in  den  mensch  reeds  de  zonde  gestorven  is 
en  ook  de  oorzaak  der  zonde  niet  meer  bestaat,  dan  moet 
hij  ook  nog  in  zijn  natuur  sterven  en  slechts  de  goddelijke 
glorie  zoeken.  Wanneer  de  mensch  Gods  eigendom 
geworden  is,  kan  God  in  deze  ziel  werken  tot  in  de  laagste 
krachten,  maar  God  kan  slechts  werken  in  de  ziel,  in 
welke  vrede  woont. 

Hij,  die  het  Woord  des  Vaders  wil  hooren,  moet  stil 
zijn  en  gescheiden  van  alle  beelden  en  vormen.  De 
mensch  moet  zich  dusdanig  aan  God  gegeven  hebben, 
dat  niets  hem  kan  bedroeven  of  verheugen.  Elk  ding 
moet  hij  nemen  zooals  het  in  God  bestaat.  God  wil 
het  werk  zelve  werken  en  de  mensch  moet  hem  slechts 
gedwee  volgen.  In  de  ziel  bestaat  iets  dat  hooger  is  dan 
het  wezen,  dat  is  het  bevrijde  wezen,  en  dat  is  hetgene 
waarin  niets  geschapens  kan  komen.  Alleen  God  kan  er 
zijn,  en  ook  hij  alleen,  met  zijn  louter  goddelijke  natuur. 
Onze  volkomenheid  en  zaligheid  kunnen  slechts  dan  tot 
bestaan  komen,  wanneer  de  mensch  al  het  geschapene 
en  tijdelijke  overwint  en  tot  het  grondelooze  gaat. 

Opdat  de  ziel  dus  God  kenne,  moet  zij  even  louter 
en  ledig  zijn  als  de  hemel  van  al  het  aardsche  is  ontbloot. 
De  mensch  moet  gelijkmoedig  blijven  in  liefde  en  leed, 
zooals  ook  de  hemel  rein  en  onbezoedeld  is,  en  noch 
door  ruimte  noch  door  tijd  wordt  aangeraakt.  Niets 
verhindert  meer  God  te  erkennen  dan  tijd  en  ruimte. 
Om  God  te  zien  mag  de  ziel  niet  tegelijkertijd  haar  blik 
op    iets  anders  gericht  hebben.    Hij  die  God  ziet  wordt 
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gewaar  dat  al  het  geschapene  niet  bestaat,  en  ook 
moet  de  ziel  zichzelf  opgeven,  want,  zoolang  zij  zichzelf 
gewaar  wordt,  erkent  zij  God  niet ;  maar  geeft  zij  zich- 
zelf op,  dan  vindt  zij  zich  weer  terug  in  God.  Terwijl 
zij  God  erkent,  erkent  zij  ook  zichzelve  in  alle  dingen. 

Om  het  hoogste  goed  te  erkennen  moet  men  het 
daar  gewaar  worden  waar  het  in  zichzelf  bestaat  (dat 
is  in  God)  en  niet  daar  waar  het  gedeeltelijk  bestaat 
(in  de  schepselen).  In  een  mensch  vindt  men  niet  de 
geheele  menschheid,  maar  in  God  erkent  de  ziel  de 
geheele  menschheid  en  alle  dingen  in  hunne  hoogste 
beteekenis,  want  daar  erkent  zij  ze  naar  hun  wezen. 
Buiten  God  bestaat  niets  en  God  heeft  alle  dingen  in 
zich  in  hunne  volmaaktheid  ;  doch  wat  God  in  zich 
draagt  kan  geen  schepsel  begrijpen.  De  reinen  des 
harten  zullen  echter  God  zien  en  reinheid  des  harten 
beduidt  afgescheidenheid  en  afgezonderdheid  van  al 
het  geschapene.  De  reine  des  harten  is  in  zichzelf  gecon- 
centreerd en,  daardoor  louter  'bestaande,  kan  hij  zich 
met  God  vereenigen. 

Afgescheidenheid  of  leegheid  bestaat  daarin  dat  de 
ziel  onbewogen  blijft  van  elke  aardsche  gewaarwording, 
hetzij  lief  of  leed.  Door  deze  onbewogenheid  wordt  de 
ziel  weer  God  gelijk,  want  dat  God  God  is  berust  ook 
op  zijn  eeuwige  onverstoorbare  onbewogenheid,  waaruit 
zijn  louterheid,  zijn  eenvoud  en  zijn  onveranderbaarheid 
voortkomen,  en  de  mensch  moet  door  zijne  onveran- 
derbaarheid tot  dezelfde  eigenschappen  komen.  Hier- 
door ontstaat  een  mogelijkheid  tot  vereeniging,  welke 
door  de  genade  wordt  voltooid,  deze  verheft  den  mensch 
boven  het  tijdelijke  en  loutert  hem  van  al  het  verganke- 
lijke. Leeg  zijn  van  het  geschapene  is  vol  zijn  van  God. 
God  staat  eeuwig  in  de  onbewegelijke  afgescheidenheid, 
zelfs  toen  hij  hemel  en  aarde  schiep,  hinderde  dit  zijn 
afgescheidenheid  volstrekt  niet,  en  onze  goede  werken 
of  gebeden  of  de  geboorte  des  Zoons  oefenen  daar  ook 
^een  invloed  op. 

Er  staat  geschreven  :  ,, Zalig  zijn  de  armen  van  geest. 
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want    hun   behoort  het  koninkrlijk   der  hemelen."     Er 
bestaan  twee  soorten  van  armoe  :   de  innerlijke  en   de 
uiterlijke.    De  laatste  wordt  in  acht  genomen  door  hen 
die  de  voorschriften   des  Heeren  willen  naleven,   maar 
van  dezen  wil  ik  niet  spreken,  ik  bedoel  hier  de  innerlijke 
armoede,  welke  met  den  zooeven  genoemden  tekst  be- 
doeld wordt.   Albertus  Magnus  zegt  :  een  arme  mensch 
is  diegene,   die  niet  genoeg  bezit  van  wat  God  schiep. 
Dit  is  niet  onjuist,  maar  beschrijft  toch  slechts  een  zekere 
uiterlijke  armoede,  terwijl  ik  den  innerlijk  armen  mensch 
beschrijf  als  dengene  die  niet  wil,  noch  weet,  noch  heeft. 
Het  eerst  wil  ik  spreken  van  de  afwezigheid  van  wil. 
Degene  die  geen  wil  heeft  wordt  arm  gevonden  door  al 
diegenen  die  het  werk  geheel  uitwendig  zoeken,  maar  hun 
armoede   ontstaat  door  hun  wensch  slechts  Gods  wil  te 
volgen.  Zoolang  de  mensch  in  zijn  ziel  den  wensch  behoudt 
Gods  wil  na  te  leven,  zoolang  is  de  mensch  niet  arm,  want 
zijn  wil  neemt  dan  genoegen  met  den  wil  Gods,  en  dat  is 
dus  niet  wezenlijke  afwezigheid  van  wil.  Zoolang  de  mensch 
een   begeeren  heeft  naar  de  eeuwigheid  Gods,  is  hij  niet 
werkelijk  arm,  want  een  arm  mensch  begeert  niets.  Toen  ik 
mij  in  mijn  eerste  oorzaak  bevond,  had  ik  geen  godsbegrip 
en  was  ik  mijzelf  zonder  iets  te  begeeren,  want  ik  was  een 
ledig  bestaan  en  ik  erkende  mijzelf  naar  goddelijke  waar- 
heid.   Toen  wilde  ik  mijzelf  en  niets  buiten  mijzelf,  wat 
ik  wilde  dat  was  ik  en  hierbij  was  ik  leeg  van  God  en 
van  alle  dingen.    Toen  ik  echter  mijn  vrijen  wil  ontving 
en  mijn  geschapen  wezen,  had  ik  een  godsbegrip.  Voor- 
dat  de   schepselen  bestonden,  was  God  met  God  en  hij 
was  dat  wat  hij  eeuwig  is.  Toen  echter  de  schepselen  tot 
bestaan  kwamen  en  zij  hun  geschapen  wezen  ontvingen, 
was  God  niet  God  in  zichzelven  maar  in  de  schepselen. 
God  als  God  is  niet  het  eindpunt  der  schepselen,  maar 
zij  kunnen  niet  onmiddellijk  den  afgrond  van  het  Goddelijk 
wezen  zoeken,  waaruit  het  is  voortgekomen.    Door  zijne 
vrijheid  van  wil  kon  het  schepsel  zich  niet  geheel  met 
deze  Godheid  vereenigen.   Om  hiertoe  te  komen  moet  men 
de   verheven  waarheid  en  het  eeuwig  bestaan  bereiken, 
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waar  de  bovenste  engel  en  de  zielen  gelijk  zijn,  waar  het 
schepsel  wilde  wat  het  was  en  was  wat  het  wilde.  Het 
schepsel  moet  op  deze  wijze  arm  zijn  van  wil,  en  even 
weinig  willen   en   begeercn   als  toen   het  nog   niet  was. 

Ten  tweede  moet  de  leege  mensch  niet  weten.  De 
mensch  moet  leven  alsof  hij  niet  leefde,  noch  in  zichzelf, 
noch  in  de  waarheid,  noch  in  God.  De  mensch,  die  aldus 
leeft,  moet  echter  alles  bezitten  in  zijn  bestaan  in  de 
natuur  Gods.  Hij  moet  even  leeg  zijn  van  alle  weten 
als  van  het  kennen  Gods,  want  toen  de  mensch  bestond 
in  de  eeuwige  natuur  Gods,  leefde  er  niets  anders  in  hem 
en  wat  leefde  was  hij  zelf.  Zoo  moet  de  mensch  even 
leeg  van  weten  zijn  als  voor  zijn  geschapen  bestaan. 
De  mensch  moet  leeg  zijn  van  al  wat  hem  er  van  af- 
houdt de  zaligheid  op  Gods  wijze  in  zich  te  gebruiken. 
God  is  noch  wezen  noch  vernuft,  noch  erkent  hij  iets. 
God  is  leeg  van  alle  dingen  en  daarom  is  hij  alle  dingen. 
Hij  die  een  arme  des  geestes  zijn  wil,  moet  leeg  zijn  van 
zijn  eigen  wezen  en  geen  ding  weten,  noch  God,  noch 
schepsel,  noch  zichzelf,  en  de  mensch  moet  niet  begeeren 
den  weg  Gods  te  weten. 

Ten  derde  is  die  mensch  arm,  die  niets  heeft.  Hi^j  die 
de  lichamelijke  dingen  dezer  aarde  niet  heeft  is  almachtig. 
Dit  is  slechts  waar,  wanneer  men  ze  ook  niet  begeert. 
De  mensch  moet  even  leeg  zijn  van  innerlijk  en  uiterlijk 
werk,  als  een  eigen  plaats  Gods,  waarin  God  kan  werken. 
Wanneer  de  mensch  leeg  is  van  alle  dingen,  van  de 
schepselen,  van  zichzelf  en  van  God,  maar  God  vindt 
in  de  ziel  nog  een  menschelijke  plaats  waar  hij  werken 
kan,  zoo  is  de  ziel  toch  niet  leeg,  want  zij  moet  zoo  leeg 
zijn  dat,  wanneer  God  in  haar  werken  wil,  God  zelf  de 
plaats  zij  waar  hij  werkt.  Vindt  God  den  mensch  zoo  arm, 
dan  is  hij  zijn  eigen  werk  en  is  Gods  werk  in  hem  zelven 
de  plaats  zijner  werken.  In  deze  armoe  volgt  de  mensch 
het  eeuwig  wezen,  dat  hij  geweest  is,  dat  hij  nu  is  en 
eeuwig  wezen  zal.  Gods  rijkdom  bestaat  daar  uit  het  feit 
niets  van  al  datgene  noodig  te  hebben  wat  men  in  woorden 
kan   bevatten.    Gods   wijsheid   is   het   aanschouwen   der 
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dingen  eer  zij  geschapen  waren.    Gods  kennis  is  zichzelf 
verstaan  in  een  inkeerend  licht. 

Aldus  moet  de  werkelijk  arme  mensch  niets  hebben, 
niets  weten  en  niets  willen,  en  deze  laatste  voorwaarde 
is  het  verhevenste  stadium  van  leegheid. 

Waarop   doelen   de  afgescheidenheid  en  leegheid  ? 

Dat  kan  men  niet  zeggen,  men  kan  niets  een  werkelijk 
doel  noemen,  want  de  afgescheidenheid  streeft  naar  het 
zuivere  niets,  waarin  ze  opgaat  in  den  hoogsten  toe- 
stand waarin  God  geheel  naar  zijn  eigen  wil  in  ons 
handelt.  God  werkt  in  alle  harten  datgene  wat  hij  er 
in  voorbereid  vindt.  Uit  een  oven  kan  zoowel  een  brood 
als  een  baksteen  komen,  en  dat  verschil  ligt  niet  aan  de 
hitte  maar  aan  de  materie.  In  een  hart,  waar  nog  voor 
verschillende  dingen  plaats  is,  vindt  men  licht  iets  dat 
God  in  zijn  werk  hindert,  en  het-hart,  hetwelk  volkomen 
tot  Gods  werk  is  voorbereid,  is  datgene  waarin  een  rein 
,, niets"  bestaat;  dat  is  het  hoogste  dat  het  hart  kan  aan- 
bieden. Wil  ik  ergens  op  schrijven,  zoo  doe  ik  beter 
uit  te  vegen  wat  er  reeds  staat,  hoe  schoon  dat  ook  zij, 
en  zoo  moet  ook  alles  uit  mijn  hart  verwijderd  worden, 
opdat  God  er  louter  in  bestaan  kan.  Hij  die  afgescheiden 
en  louter  is  kan  niet  bidden,  want  hij  die  bidt  begeert 
iets  van  God  en  het  afgescheiden  hart  begeert  niets ; 
zijn  gebed  is  eenvoudig  het  zijn  met  God,  een  afkeer 
van  al  het  geschapene  en  het  een-worden  met  het  on- 
geschapene. Wanneer  de  ziel  hiertoe  komt,  verliest 
zij  haar  naam.  God  trekt  ze  zoo  geheel  in  haar  dat  zij  zelf 
daardoor  tot  niets  wordt,  zooals  de  zon  het  morgenrood 
doet  verdwijnen. 

Wanneer  de  leegheid  in  de  ziel  volkomen  is,  zoo  neemt 
het  schepsel-bestaan  der  ziel  een  einde ;  door  het  er- 
kennen wordt  zij  kennis-loos,  door  haar  liefde  liefde-loos 
en  door  haar  licht  wordt  zij  duister.  God  heeft  het 
afgescheiden  leege  hart  het  liefste.  ,,In  alle  dingen 
zoek  ik  rust",  zegt  hij  in  het  boek  der  Wijsheid.  Hoe 
meer  de  mensch  zich  voorbereidt  God  in  zich  te  ont- 
vangen,   des  te  zaliger  hij  is,  en  men  kan  zich  voor  God 
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ontvankelijk  maken  door  gelijkvormigheid  met  hem, 
en  die  gelijkvormigheid  ontstaat  door  onderwerping  der 
ziel  aan  God  en  door  afgescheidenheid  van  al  het  ge- 
schapene. De  ziel  moet  al  datgene  opgeven  wat  een 
beeld  heeft  en  zich  met  het  beeld-  en  vormlooze  wezen 
vereenigen.  Alle  lichamelijke  en  vleeschelijke  vreugde 
brengt  geestelijken  schade,  want  het  vleesch  strijdt  met 
den  geest.  Hij,  die  in  vleesch  de  liefde  zaait,  oogst 
den  dood,  maar  hij,  die  ze  in  den  geest  zaait,  erft  het 
eeuwige  leven. 

De  afgescheidenheid  reinigt  de  ziel,  loutert  het  bewust- 
zijn, betert  het  hart  en  wekt  den  geest  op.  Zij  veredelt  de 
begeerten  en  overtreft  alle  deugden,  want  zij  doet  ons 
God  kennen.  Zij  scheidt  het  geschapene  af  en  vereenigt 
ons  met  God.  Daarom  moet  de  mensch  zich  afgescheiden 
houden  van  alle  menschen,  niet  onder  invloed  van 
indrukken  blijven  en  zich  vrijmaken  van  al  wat  het 
wezen  vreemd  is  en  aardsche  beslommeringen  zou  kunnen 
brengen.  De  mensch  moet  zijn  gemoed  richten  op  een 
verheven  schouwen,  waarbij  hij  God  altijd  in  zijn  hart 
draagt.  Alle  uiterlijke  oefeningen,  als  vasten  en  bidden, 
zijn  slechts  op  dit  doel  gericht  en  men  moet  deze  plichten 
niet  meer  waarnemen  dan  ze  behulpzaam  kunnen  zijn 
tot  het  bereiken  van  dit  doel.  In  het  tijdelijk  leven 
kan  niemand  tot  een  ononderbroken  schouwen  Gods 
geraken,  maar  al  's  menschen  begeeren  en  trachten 
moeten  toch  hiernaar  uitgaan.  Wordt  dit  aanschouwen 
den  mensch  echter  ontnomen,  zoo  moet  het  hem  voor- 
komen alsof  men  hem  zijn  zaligheid  ontnomen  had, 
en  moet  hij  al  zijn  krachten  inspannen  om  hiertoe  weer 
terug  te  keeren. 

De  Schrift  dringt  er  ook  op  aan  dat  de  mensch  van 
zichzelf  leeg  is,  zooveel  heeft  hij  zichzelf  in  zijn  macht, 
en  voor  zoover  de  mensch  zichzelf  in  zijn  macht  heeft, 
voor  zoover  is  hij  zijn  eigen  zelf,  en  voor  zoover  hij  zijn 
eigen  zelf  is,  zooveel  is  God  in  hem  en  dezelfde  regel 
geldt  voor  al  datgene  wat  God  ooit  schiep.  Wanneer  de 
mensch    zichzelf    opgeeft  en  de  deugd  betracht  zonder 
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arbeid,  zoo  komt  hij  tot  het  allerhoogste ;  maar,  behoudt 
hij  zichzelf  en  betracht  hij  de  deugd  met  arbeid,  zoo  komt 
hij  nimmer  tot  het  allerhoogste.  Er  bestaat  geen  grootere 
strijd  dan  zichzelf  te  vergeten  en  te  verloochenen. 

Ons   werkelijk   bestaan   berust   op    het   te    niet   gaan 
in  het  onstoffelijke  bestaan.    Men  kan  niet  rijk  worden 
aan   alle    deugden,    voordat   men    arm    wordt   aan   alle 
dingen.    Wie  de  wereld  nemen  wil  moet  de  wereld  op- 
geven.   Daar  God  zichzelf  en  zijn  geheele  schepping  tot 
zijn    welbehagen    bestemd  heeft,  wil  hij  ons  alle  eigen- 
heid ontnemen.    Niets  is  ons  eigendom,  God  gaf  ons  alle 
zijne  gaven  onder  de  stille  voorwaarde,  dat  wij  ze  niet 
als   ons  eigendom   zouden   beschouwen,   en   om  ons  dat 
te    doen  verstaan  ontneemt  hij  ons  soms  al  onze  bezit- 
tingen,   de    stofï'elijke    zoowel    als    de    geestelijke,    want 
zelfs  onze  eer  moeten  wij  niet  als  een  eigendom  opvatten 
maar    hem  toekennen.    Wij  moeten  alles  bezitten  zooals 
hij    het    ons  geleend  heeft,  vrienden  en  magen,  huis  en 
hof,    vreugde,    eer,    erkenning,    zinnen,   zielskrachten  en 
ziel,    alles   moet   ons   voorkomen   als   zijne   bezittingen, 
welke    hij  ons  in  leen  afstond.    Wanneer  wij   dit  aldus 
hebben  opgevat,  dan  eerst  is  het  mogelijk  dat  hij  zelf  de 
plaats  van  dit  alles  inneme.  Hoe  minder  aandacht  wij  ons 
aan   het   vergankelijke  schenken,   des  te  vaster  wij  ons 
aan   hem   hechten.    Zijn   vrije   verkeeren   in   ons   is  zijn 
grootste    geluk  en  zaligheid,   en  de  voornaamste  reden 
van  het  bestaan  der  ziel  is  dat  God  er  zijn  zaligheid  in 
zou  kunnen  doen  bestaan.   Wanneer  wij  leeg  zijn  van  dat 
wat  vreemd  aan  ons  is,  dan  geeft  God  ons  dat  wat  in 
den    hemel    is,    de    hemel    zelf    met    al  zijne  krachten, 
alles    wat    ooit    uit    hem    vloeide    en    het    eigen    bezit 
van  alle  engelen  en  heiligen  in  veel  inniger  wijze  dan  ik 
eigenaar  van  het  aardsche  bezit  ben.    Wanneer  wij  geen 
bezitrecht  verlangen  van  ons  zelve  noch  van  eenig  ding 
dat  hij  niet  is,  zoo  geeft  God  zich  aan  ons  op  onbegrensde 
wijze,    evenveel   het    onze    als   zichzelf.    Hij    is    duizend 
maal  meer  het  onze  dan  ooit  een  bezitting  ons  eigendom 
was ;    al    ware    het    het    voedsel   dat   wij    aten,    nooit 
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behoorde  iets  zoo  zeer  aan  eenig  mensch  als  God  met 
al  zijne  krachten  ons  eigendom  werd,  wanneer  de  mensch 
in  volkomen  armoede  en  leegheid  van  het  geschapene 
staat.  Hoe  volkomener  die  armoede  is,  des  te  meer 
wordt  God  ons  bezit.  Maar  de  drijfveer  tot  deze  armoede 
mag  niet  de  ruil-gedachte  zijn,  volgens  welke  de  mensch 
voor  zijn  leegheid  wordt  beloond  door  de  tegenwoordig- 
heid Gods,  want  wanneer  er  plaats  ware  voor  een  der- 
gelijke berekening,  was  de  mensch  niet  leeg.  Reine 
liefde  moet  de  beweegreden  zijn  voor  de  armoede. 

Wanneer  de  vrije  ziel  in  ware  afgescheidenheid  bestaat, 
dwingt  zij  God  tot  haar  wezen  te  komen.  En  bestond 
de  ziel  zonder  eenig  ding  dat  haar  vreemd  was,  zoo  neemt 
zij  Gods  eigenschappen  geheel  aan.  Deze  kan  God 
echter  niemand  anders  dan  aan  zichzelven  geven  en 
daarom  moet  God,  wanneer  hij  zijne  eigenschappen 
geven  wil,  zichzelven  geven.  De  mensch  die  God 
ontving  w^ordt  in  de  eeuwigheid  verheven,  zoodat  geen 
-tijdelijk  ding  hem  aanraken  kan,  hij  leeft  dan  in  God. 
De  ziel  is  hier  niet  langer  ziel  maar  zij  is  God,  en  daar 
werkt   God   met   haar   naar  zijn   wil. 

Hij  die  tot  God  wil  komen  moet  hem  iets  in  ruil 
geven  voor  al  wat  God  aan  hem  verrichtte,  en  daartoe 
heeft  de  mensch  de  rechtschapenheid  noodig,  want 
in  deze  eigenschap  zijn  alle  deugden  besloten.  Verder 
moet  de  mensch  innerlijk  en  uiterlijk  leeg  en  vrij  zijn 
en  de  vrijheid  van  den  God  geworden  mensch  bestaat 
daarin  dat  hij  voor  zichzelf  niets  zij  en  niets  begeert, 
maar  dat  al  zijn  werk  Gods  lof  uitdrukt.  Diegenen,  die 
aldus  de  vrijwillige  armoede  op  zich  nemen,  hebben  twee 
soorten  van  vrijheid.  Ten  eerste  de  vrijheid  der  wereld- 
sche  of  uiterlijke  leegheid,  dat  is  die,  waardoor  men 
alle  vrienden,  goederen  en  eer  der  wereld  opgeeft  en 
waardoor  men  tot  den  oprechten  deemoed  komt ;  wie 
hiertoe  komt  wordt  door  de  wereld  gesmaad  en  ver- 
acht. De  tweede  is  de  geestelijke  vrijheid ;  hij,  die 
deze  bereikt  heeft,  heeft  noch  schuld  noch  onvolmaakt- 
heid in    zich,    hij    hecht   zich    niet  aan  eenig  noembaar 
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ding,  noch  kan  het  uitspreekbare  zich  aan  hem  hechten  ; 
vervolgens  denkt  deze  mensch  bij  zijn  werken  niet  aan 
het  loon  Gods,  maar  alleen  aan  de  verheerlijking  Gods, 
en  het  hoogste  stadium  van  deze  innerlijke  vrijheid  is 
dat  de  mensch  zich  vergeet  en  terugvloeit  in  den  gronde- 
loozen  afgrond  van  zijn  oerbron.  Dit  is  de  weg  der  vrij- 
willige armoede,  welke  tot  den  deemoed  voert.  Zij 
volgen  het  woord  Christus,  dat  een  elk  gebiedt  zijn  kruis 
op  te  nemen  en  hem  te  volgen.  God  moet  zijne  genade 
uitstorten  op  hen,  die  in  liefde  tot  hem  hun  eigen  be- 
staan vernietigd  hebben.  De  ziel,  die  hiertoe  ge- 
komen is,  wordt  door  God  met  zichzelve  gesierd  als 
goud  met  een  edelsteen.  Daarna  verheft  God  de  ziel 
in  het  aanschouwen  der  Godheid,  dat  geschiedt  in  de 
eeuwigheid  en  niet  in  den  tijd.  Maar  in  den  tijd  ontvangt 
de  ziel  reeds  een  indruk  van  deze  gelukzaligheid.  Niemand 
kan  tot  een  voleinding  van  erkennen  of  van  leven  komen 
zonder  den  weg  der  vrijwillige  armoe  gevolgd  te  hebben, 
of  innerlijk  deze  armoe  gelijk  te  zijn ;  dat  is  voor  alle 
menschen  het  beste. 

Leegheid  is  dus  de  voornaamste  voorwaarde  voor  de 
ziel,  welke  hare  opstijging  wil  beginnen,  en  die  leegheid 
gaat  samen  met  de  overwinning  van  het  geschapene. 
Ten  eerste  moet  de  ziel  het  lichaam  overwinnen,  zoodat 
het  haar  gehoorzaam  is  in  alle  opzichten  en  in  alle 
werken  en  in  alle  krachten.  De  ziel  moet  hier  steeds 
in  een  waakzame  houding  bestaan,  haar  wezen  moet 
voortdurend  op  God  gericht  zijn,  en  daardoor  verkrijgt 
zij  de  komst  van  God  in  de  ziel,  waardoor  hij  en  de 
ziel  een  geest  word  en,  en  de  ziel  door  de  genade  een 
geest  met  God  wordt.  Deze  opgave  van  het  lichaam 
is  slechts  een  eerste  stap  op  dezen  weg,  en  een  volgende 
stap  is  de  opgave  der  beelden.  God  ziet  zich  in  alle 
dingen,  daar  hij  het  beeld  aller  dingen  in  zich  draagt, 
en  zoo  ziet  ook  de  ziel  haar  eenvoudig  beeld  in  God ; 
dit  is  dat  eenvoudig  beeld  dat  niet  gemanifesteerd  werd, 
want  de  volmaaktheid  van  het  geschapene  ligt  daarin 
dat  wat  het  geschapene  is  vereenigd,  wordt  met  het  niets 
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dat  zijn  oorsprong  is.  Zooals  God  slechts  geest  is,  zoo 
zijn  het  ook  de  beelden  welke  in  hem  bestaan,  en  door 
welke  het  geschapene  eeuwig  bestaat  in  God.  Dionysius 
zegt  dat,  wanneer  de  menschen  hun  geestelijk  bestaan 
gevonden  hebben,  zij  hunne  beelden  in  het  niets  doen 
vervloeien.  Daar  verliest  de  geest  zijn  werk,  vorm  en 
zin,  maar  niet  zijn  wezen.  De  ziel  moet  deze  loutering 
ondergaan  door  het  licht  der  genade  en  alles  wat  vorm 
is  aan  de  ziel,  en  zelfs  een  deel  van  de  ziel  zelve,  moet 
van  haar  worden  afgescheiden  ;  vooral  moet  al  dat- 
gene uit  de  ziel  verwijderd  worden  wat  haar  vreemd 
is.  De  Vader  heeft  de  ziel  geschapen  in  den  Zoon  en 
daarom  moet  zij  ook  weer  tot  den  Vader  terugvloeien, 
zooals  zij  uit  hem  is  gevloeid.  Willen  wij  in  het  binnenste 
van  den  grond  Gods  komen,  zoo  moeten  wij  ons  eerst 
in  ons  eigen  binnenste  bevinden,  in  de  loutere  Drie- 
voudigheid. Zoover  als  de  ziel  daarin  komt,  zoover 
vloeit  ook  de  goddelijke  kracht  in  haar  en  werkt  ver- 
borgen en  openbaar,  groote  en  verheven  dingen  in  de 
liefde  Gods,  welke  gelijkenis  heeft  met  de  loutere  God- 
heid. De  ziel  moet  al  hare  gebreken  en  zonden  vereenigen 
in  haren  deemoed  zij  moet  zich  onder  de  uitstorting 
van  Gods  barmhartigheid  plaatsen,  en  al  hare  deugden 
moet  zij  verzamelen  onder  de  uitstrooming  van  Gods 
goedheid.  De  ziel,  die  zich  aldus  in  deemoed  bevindt 
en  opgetrokken  wordt  in  goddelijke  kracht,  die  ziel  komt 
tot  God  en  roert  hem  aan  en  blijft  in  hem. 

De  ziel  moet  alles  opgeven  om  tot  God  te  komen 
en  zoo  moet  zij  ook  zichzelf  opgeven,  voor  zoover  zij 
een  schepsel  is,  want  voorzooverre  behoort  zij  niet  louter 
tot  God,  daar  men  hem  niet  met  de  geschapene  ziel 
ontvangen  kan,  maar  met  hem  zelven.  Al  wat  niet  God 
in  de  ziel  is  moet  verdwijnen  ;  wat  in  de  ziel  niet  louter 
God  is  is  ook  vergankelijk. 

Het  onderscheid  tusschen  de  ziel  en  Christus  is  dat  de 
ziel  een  geboren  en  geschapen  wezen  heeft,  en  dat  heeft 
de  eeuwige  persoon  Christus  niet.  Wanneer  de  ziel  haar 
geborenheid    en    geschapenheid    aflegde,    zoo    ware    zij 
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hetzelfde  als  Christus  en  bevatte  zij  hetzelfde  wezen. 
Daarom  moet  elkeen  trachten  zijn  geschapenheid  af 
te  leggen. 

St.  ViNCENTius  zegt,  dat  de  geest  des  afgescheidenen 
rechtop  staat.  Zijn  kracht  is  zonder  grenzen,  dat  wat  hij 
aanziet  is  waar,  wat  hij  begeert  is  hem  gegund,  en  zijn 
geboden  moeten  de  schepselen  gehoorzamen.  De  vrije 
geest  dwingt  in  zijn  afgescheidenheid  God  tot  zich.  Ware 
hij  werkelijk  in  staat  te  bestaan  zonder  gestalte  en  zonder 
iets  dat  zijn  wezen  vreemd  is,  zoo  bracht  hij  Gods  eigen 
wezen  aan  zich.  Het  wezen  kan  God  echter  aan  niemand 
geven  dan  aan  zichzelf,  doch  de  werkelijk  afgescheidene 
geesten  zijn  ook  God  zelf. 

Deze  geesten  zijn  dood  voor  de  wereld,  en  geen  tijdelijke 
dingen  maken  meer  indruk  op  hen. 

IV 

DE  GANG  DER  ZIEL  TOT  GOD 

Datgene  wat  de  ziel  in  het  geschapene  liefheeft,  is  zij 
in  haar  natuur.  Een  philosoof  zegt  :  ,,de  natuur  der  ziel 
is  dat  zij  in  zichzelf  in  een  erkennend  werken  de  beelden 
verarbeid,  welke  God  in  haar  geschapen  heeft",  dat  zijn 
de  beelden  van  al  het  geschapene.  Wanneer  men  dus  tot 
de  loutere  natuur  van  zijn  ziel  gekomen  is,  zal  men 
daar  het  loutere  beeld  van  alle  dingen  vinden,  zooals 
deze  in  God  bestaan  en  niet  zooals  ze  in  de  natuur 
van  deze  dingen  zijn.  Geen  geest  of  engel  beroert  den 
grond  of  loutere  natuur  der  ziel.  Zij  ontstaat  daardoor 
dat  God  met  al  zijn  goedheid  in  alle  schepselen  komt. 
Dan  heeft  de  ziel  alle  dingen  in  God  lief,  dus  niet  in  het 
loutere  bestaan  van  deze  dingen  op  zichzelf  maar  zooals 
ze  in  hun  verhevensten  eenvoud  in  God  bestaan.  Het 
verschil  van  den  bestaansvorm  is  te  vinden  in  de  substan- 
tie waarin  de  dingen  gevormd  zijn.  Zoo  zijn  alle  dingen 
in  hun  bestaan  in  de  ziel  louterder  en  verhevener  dan  in 
de  geschapen  wereld.  Wanneer  een  werkman  een  of  andere 
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stof  bewerkt,  geeft  hij  aan  die  stof  den  vorm  welken  hij  in 
zijn  voortzetting  in  zich  sluit,  en  die  vorm  is  dan  ver- 
hevener dan  de  stoffelijke  vorm,  want  alle  beelden  zijn 
edeler  in  de  wereld  van  het  denken  dan  in  de  wereld 
van  het  geschapene.  Alle  beelden  bestaan  eenvoudig  in  de 
ziel.  Het  zou  verkeerd  zijn  dit  voor  te  stellen  alsof  de 
ziel  de  beelden  van  al  het  bestaande  in  zich  kan  bevatten, 
doch  wanneer  zij  in  hare  loutere  natuur  gaat,  vindt  zij 
daar  alle  dingen  in  zich  afgebeeld  in  de  wereld  van  het 
denken,  welke  boven  alle  begrip  of  gedachte  verheven  is. 
Maar  al  deze  beelden  zijn  geschapen  beelden  en  ook 
het  oerbeeld  der  schepping  dat  in  het  denken  bestaat 
behoort  tot  de  schepping.  Zooals  wij  in  de  vorige 
paragraaf  zagen  moet  de  ziel,  om  tot  God  op  te  stijgen, 
ook  dat  beeld  te  boven  gaan  hetwelk  een  werk  Gods  is. 
De  H.  AuGusTiNus  zegt  dat,  wanneer  men  eenmaal 
de  verhevene  edelheid  Gods  begrepen  heeft,  men  ook 
nergens  anders  meer  rust  kan  vinden  en  de  ziel  God 
aanroept,  zeggende  ,,Heer,  neem  ons  tot  U,  of  voor  ons 
zal  geen  rust  meer  bestaan,  want  wij  verlangen  slechts 
naar  U."  Aan  een  ziel,  die  God  liefheeft,  kon  God  niets 
weigeren,  zij  kan  zich  op  een  wijze  aan  God  ontnemen 
en  zich  op  een  andere  wijze  weer  aan  hem  geven,  zij 
ontnam  zich  door  hare  menschwording  aan  God  en  gaf 
zich  daarna  weer  aan  God  op  een  verborgen  wijze  en  op 
een  verborgen  plaats.  De  ziel  rust  slechts  in  deze  onge- 
noemde plaats,   waar  alle  dingen  God  in  God  zijn. 

Wanneer  de  ziel  eenmaal  Gods  verhevenheid  gewaar 
geworden  is,  ontstaat  in  haar  een  afkeer  van  alles  wat 
niet  God  is.  Zooals  wij  reeds  zeiden  kan  de  ziel  niets 
boven  zich  verdragen  en,  indien  zij  eenmaal  weet  dat 
God  boven  haar  verheven  is,  bestaat  daarna  in  haar 
slechts  een  verlangen,  dat  is  zich  met  God  te  vereeni- 
gen. Zelfs,  wanneer  de  ziel  zoo  hoog  verheven  werd 
dat  zij  God  zou  kunnen  aanraken,  zoo  bestaat  er  toch 
voor  haar  geen  rust  alvorens  zij  geheel  in  God  ver- 
zonken is.  Hoe  hoog  God  ook  boven  het  schepsel  verheven 
zij,    het    ontmoedigd   de  ziel   niet.    In   dat  verhevenste 
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licht  der  schepselen,  waardoor  zij  God  gelijkt,  gaat  de 
ziel  tot  God. 

Aan  verschillende  voorwaarden  moet  worden  vol- 
daan alvorens  de  vereeniging  mogelijk  is.  Ten  eerste 
kan  de  ziel  niet  tot  God  of  in  God  komen,  of  zij  moet 
eerst  voor  en  bij  en  aan  God  komen,  vrij  van  zichzelf, 
en  dan  eerst  wordt  ze  met  God  vereenigd.  Zoo  kan 
ook  God  niet  tot  de  ziel  komen,  of  hij  moet  eerst  aan  en 
om  de  ziel  komen,  haar  doorwerken  en  omvatten,  en  dan 
eerst  wordt  zij  goddelijk  genoeg  om  God  in  zich  te 
kunnen  vereenigen. 

Een    andere    gewichtige   voorwaarde   is    de    gelijkenis 
welke  tusschen  God  en  de  ziel  moet  bestaan.    De  ver- 
eeniging van  twee  zaken  kan  slechts  geschieden,  wanneer 
er  een  zekere  gelijkenis  tusschen  ze  bestaat,  en  zoo  kan  de 
vereeniging  tusschen  God  en  ziel  eerst  dan  plaats  hebben, 
wanneer  de  ziel  in  zekere  mate  aan  God  gelijkt  is.    De 
ziel,  welke  zich  geheel  op  het  beeld  Gods  richt  en  op  den 
verhevenen  aard  welken  God  haar  gaf,  bereikt  daardoor 
steeds  hoogere  stadiën.    Wanneer  zij  al  het  lichamelijke 
en   geschapene   achter   zich   gelaten    heeft,    wordt   haar 
op    dat  oogenblik  het  eeuwige  leven  geopenbaard.  Daar 
v/ordt  zij  van  het  goddelijke  licht  omvangen  en  daarin 
in    God    geheven.     Hier    wordt    elke    kracht    der   ziel 
de  afbeelding  van  een  der  goddelijke  personen  :  de  wil 
drukt    den    Heiligen    Geest  uit,  de  erkenning  den  Zoon 
en  het  bewustzijn,   dat  het  beeld  des  Vaders  is,   drukt 
den   Vader   uit.     De   natuur   der  ziel   wordt   zoodoende 
het  beeld  der  goddelijke  personen,  maar  toch  blijft  de 
natuur  der  ziel   onverdeeld,   zooals  ook   de  natuur   der 
personen  onverdeeld  is.    Hoe  meer  de  ziel  van  de  godde- 
lijke  natuur   ontvangt,    des   te   meer   gaat  zij    op    deze 
gelijken  en  des  te  meer  vereenigt  zij  zich  daardoor  met 
God.    Deze   gelijkenis   kan   zoo   volkomen    worden    dat 
God  de  ziel  geheel  in  zich  trekt,  zoodat  er  geen  onderscheid 
meer  is,  dat  er  aan  de  ziel  geen  deugd  of  ondeugd  meer 
bestaat    en   zij   in   zichzelf   ook   geen   onderscheidenheid 
meer  erkent.    Dit  is  het  einddoel  van  de  ontwikkeling 
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der  ziel.  Indien  de  ziel  door  de  genade  tot  hoogere  er- 
kenning komt,  schijnt  haar  natuurlijk  licht  haar  duister 
en,  wil  zij  de  rechtswaarheid  erkennen,  zoo  moet  zij  zich 
erkennen  zooals  zij  bestaat,  van  alle  geschapenheid 
afgescheiden,  zichzelf  verloren  hebbende  en  God  lief- 
hebbende met  zijn  liefde.  De  ziel  moet  dan  niet  zichzelf 
met  deze  liefde  bedoelen,  opdat  zij  door  niets  van  God 
gescheiden  zij  en  God  alleen  in  haar  leve. 

Gelijkheid  is  een  noodzakelijke  eigenschap  om  de  ver- 
eeniging   voort   te   brengen.     Zij,    die   slechts   wezen    en 
werken  in  den  tijd  hebben,  kunnen  nimmer  geheel  ver- 
eenigd  worden  en,  wanneer  de  werken  van  den  een  in 
den  tijd  en  die  van  den  ander  in  de  eeuwigheid  geschie- 
den,  zoo  moet  er  een  bemiddelaar  tusschen  deze  beiden 
zijn.  Waar  het  licht  van  den  een  in  den  ander  kon  stralen, 
of  waar  een  rechtstreeks  verband  kan  bestaan,  daar  moet 
ook  een  gelijkheid  zijn,  en  waar  God  en  ziel  vereenigd 
worden,    daar    moet    dus    ook    deze  gelijkheid  bestaan. 
Waar  een  gelijkheid  is,  kan  eenheid  zijn,  daar  is  dan  niet 
alleen  gelijkheid  doch  daar  zijn  de  twee  partijen  volstrekt 
gelijk,   zooals   de  Zoon  niet  alleen  gelijk  den  Vader  is, 
maar    hij    die  gelijkenis  zelve  is  en   daardoor  één  met 
den   Vader.     Men   moet  een   gelijkenis  hebben   om   deel 
van  iets  uit  te  kunnen  maken  ;  hoe  droog  b.v.  ook  het 
hout  is,  het  moet  de  gelijkenis  van  het  vuur  aannemen 
om    te    branden.     God    heeft    de    werkkracht,    en    de 
ziel  heeft  het  begeeren  en  het  vermogen  God  in  zich  te 
doen  geboren  worden  en  God  te  worden.    De  ziel  moet 
dan  wachten,  tot  deze  geboorte  in  haar  geschiede  en  God 
haar  steun  worde.    De  goddelijke  natuur  doet  zich  in 
het  licht  der  ziel  vloeien  en  daarin  vindt  de  ziel  haar 
steun.    St.  AuGUSTiNUS  zegt  ,,dat  wat  gij  liefhebt,  dat 
zijt  gij  ;  hebt  gij  de  aarde  lief,  zoo  zijt  gij  aardsch,  hebt 
ge  God  lief,  zoo  zijt  gij  goddelijk."  De  ziel  wil  haar  bestaan 
in    God  hebben  en  wil  haar  leven  ook  aan  hem  geven. 
Gof  heeft  zijn  bestaan  in  zijn  wezen,  alles  wat  de  ziel 
bezit    gaat  tot  hem  en  daardoor  komt  de  ziel  in  het 
zuivere  licht,  waarin  zij   één  is  met  Gods  beeld.   Daar 
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vindt  God  de  ziel  en,  daar  het  een  eigenschap  Gods  is 
dat  niets  in  hem  kan  bestaan  wat  hem  vreemd  is, 
zoo  kan  ook  de  ziel  hem  niet  vreemd  zijn  wanneer  zij 
in  hem  bestaat. 

Nergens  kunnen  zich  de  krachten  zoo  zichtbaar  schoon 
openbaren  als  in  de  aarde,  daar  maken  ze  planten,  me- 
talen, edelgesteenten  en  al  het  schoone  dat  met  de  aarde 
vermengd  is.  Hetzelfde  beginsel  vertoont  zich  in  de  heme- 
len, die  door  aanraking  der  engelen  geschikt  worden  om  zon 
en  sterren  in  hen  te  doen  werken,  en  ook  in  den  mensch 
die  wenscht  God  te  ontvangen  en  God  wil  gelijken. 
Het  redelooze  vee  erkent  God  in  ruimte  en  tijd,  de  enge- 
len erkennen  hem  zonder  deze  begrenzing.  De  mensch, 
die  boven  andere  schepselen  verheven  is,  erkent  soms  God 
in  een  rein  licht  zonder  tijd  of  ruimte.  Terwijl  de  ziel, 
die  zelve  een  licht  is.  God  in  zich  sluit.  En  ook  hier 
ziet  men  weer  dat  de  mate  van  gelijkenis,  welke  het 
schepsel  met  God  vertoont,  bepaalt  in  hoeverre  het 
met  God  kan  vereenigd  worden.  Het  is  geen  mensch 
mogelijk  een  evenbeeld  van  zichzelf  te  maken.  Wanneer 
God  de  ziel  echter  aan  zich  gelijk  geschapen  heeft,  zoo 
verlangt  de  ziel  ook  God  te  schouwen  in  zijn  scheppers- 
almacht  en  vereenigd  te  worden  met  zijn  natuur,  zooals 
ook  de  Zoon  eeuwig  met  den  Vader  vereenigd  is.  Zij 
wenscht  dat  Gods  genade  de  natuur  der  ziel  worde, 
opdat  God  en  ziel  één  zijn.  De  ziel  kan  God  met  God 
zelf  schouwen,  erkennen  en  bevatten,  wanneer  zij  zich 
van  haar  eigen  wezen  ontdaan  heeft  en  God  alleen  haar 
wezen  is. 

De  opstijging  van  den  mensch  tot  God  geschiedt  ten 
eerste  door  de  ontwikkeling  van  den  innerlijken  mensch, 
en  deze  ontwikkeling  zou  op  de  volgende  wijze  kunnen 
worden  ingedeeld.  1°  de  erkenning  van  datgene  wat  inner- 
lijk tot  zijn  bewustzijn  komt,  2°  een  volkomen  eenheid 
met  datgene  wat  in  hem  werken  wil,  3°  een  welbehagen 
in  dat  wat  zich  zoo  rijkelijk  aan  hem  mededeelt  en  4° 
een  samenvloeien  met  God  in  wien  hij  rusten  wil.  Wat 
de   erkenning  betreft,    bestaan  er  twee  mogelijkheden  : 
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Óf   het   beeld    dat   te   erkennen   is  wordt  erkend  in  zijn 
eigen  krachten,  óf  wel  de  genade  heft  de  krachten  op 
in  een  erkenning  waarin  het  beeld  der  ziel  erkend  wordt. 
Het  is  het  laatste  dat  het  meest  geschiedt,  daar  niemand 
in  den  tijd  kan  erkennen  ;  maar  een  uitzondering  hierop 
vormen  die  menschen,  welke  God  hier  ontvangen  hebben, 
door   met   liefde   en   vlijt   zijn   voorschriften   te   volgen. 
De  ziel  moet  God  gewillig  volgen  en  onverstoorbaar  zijn 
in  het  volgen  van  zijne  voorschriften.    Zij  moet  den  wil 
Gods  meer  behartigen  dan  haar  eigen  baat.    Wanneer  de 
ziel  zich  geheel  tot  God  keert,  beeldt  zij  zichzelve  zoo 
geheel  in  God,  dat  uit  haar  eigen  werken  en  erkennen 
nimmer  een  beeld  in  haar  gevormd  wordt.    Wanneer  zij 
zich  aldus  tot  God  verhoudt,  zoo  regelt  ook  de  uiterlijke 
mensch    zich    daarnaar,    indien    de    mensch    in  zichzelf 
gaat  en  zich  met  erkenning  tot  het  vermogen  Gods  richt. 
Dengene,  wien  het  door  de  genade  gegeven  werd  alle  deug- 
den  naar   Gods  wil  te  betrachten,   wordt  het  mogelijk 
zichzelf  te  vernietigen  en   God  op   natuurlijke  wijze  in 
zich  te  ontvangen,  zonder  een  buitengewoon  welbehagen 
of  bijzonderen  drang.  Wanneer  een  mensch  in  zich  ziet, 
dat   hij  Gods  werk  meer  acht  dan  zijn  eigen  werk  en  een 
grooter  welbehagen  heeft  in  het  evenbeeld  van  Christus 
en  in  diens  deugden  dan  aan  de  menschelijke  vrome  wer- 
ken,  dan  is  deze  mensch  naar  zijn  hoogste  krachten  God 
meer  gelijk  dan  ieder  ander  schepsel.  Sommigen  zeggen, 
dat  het  voornaamste  in  de  vereeniging  van  ziel  en  God 
door  het  erkennen  gedaan  wordt,  anderen  zeggen,  dat  het 
de  liefde  is,  en  weer  anderen,  dat  het  gevoel  er  het  meeste 
toe  bijdraagt,  maar  de  waarheid  is,  dat  deze  drie  krach- 
ten in  haar  hoogste  aanzicht  elkaar  zoo  na  staan,  dat  zij 
bijna  een  zelfde  natuur  hebben,  zooals  de  drie  personen 
der  Godheid.   In  de  hoogste  uitingen  van  hun  afzonderlijk 
werkzaamheid   heffen   zij    elkander   op,    doch   hierbij    is 
toch   elke   kracht   op    bijzondere   wijze   bezig.     Het   er- 
kennen   veredelt    de   ziel   in    God,    de   liefde   vereenigt 
haar  in  God  en  het  gevoel  voleindigt  haar  in  God.    Deze 
drie  krachten  doen  de  ziel  buiten  het  tijdelijke  in  het 
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eeuwige  gaan,  waar  zij  een  onuitsprekelijk  en  volkomen 
welbehagen  geniet.  Daar  dringt  de  blik  des  geestes 
ononderbroken  in  de  godheid  en  uit  de  godheid  vloeit 
een  stroom  in  den  geest,  welke  dezen  geheel  in  God 
omzet  en  met  hem  vereenigt,  zoodat  hij  als  gelijke 
van  gelijke  ontvangt. 

Opdat  de  ziel  het  loutere  erkennen  verkrijge,  moet 
zij  afkeer  hebben  van  al  datgene  wat  in  beelden  of 
vormen  geopenbaard  is,  want  de  goddelijke  natuur  is 
noch  beeld  noch  gestalte.  De  ziel  moet  uit  al  hetgeen 
haar  geopenbaard  werd  tot  al  datgene  gaan  wat  boven 
haar  bestaat.  Wanneer  zij  deze  opstijging  verricht, 
krijgt  zij  gelijkheid  met  de  gestaltelooze  natuur  Gods, 
wiens  eigenlijke  gestalte  nooit  eenig  schepsel  in  dit 
lichaam  geopenbaard  werd.  Dat  is  de  hemelsche  toegang, 
welken  de  ziel  tot  de  goddelijke  natuur  heeft,  want  als 
zij  niets  meer  heeft,  waarop  zij  buiten  God  rust,  is  zij 
bereid  in  te  gaan  in  de  Goddelijke  natuur,  waartoe 
niemand  komen  mag  indien  hij  niet  van  allen  vorm  —  ook 
van  den  geestelijken  —  is  ontbloot.  Hiertoe  gaat  de  ziel 
als  niets  gaat  tot  niets.  De  kracht  van  alle  dingen  be- 
rust in  hun  wezen  en  de  ziel  bezit  het  vermogen  deze 
krachten  te  erkennen  in  haar  bovenste  zielskracht. 
Wanneer  de  ziel  echter  nog  hooger  stijgt,  werpt  zij  zich 
geheel  in  haar  wezen  en,  terwijl  zij  hierdoor  aan  alle 
wetten  van  het  geschapene  wordt  ontheven,  wordt  ook 
voor  haar  al  het  verborgene  van  het  goddelijke  wezen 
weggenomen  en  kan  zij  hierdoor  Gods  alvermogendheid 
in  zich  opnemen.  Wanneer  de  loutere  ziel  op  deze  wijze 
met  haar  verheven  erkennen,  dat  nu  van  goddelijk  licht 
doorstroomd  werd,  bij  God  tegenwoordig  is,  zoo  erkent 
zij  ook  zichzelf.  Wanneer  zij  dan  gewaar  wordt,  hoe  zeer 
zij  op  God  gelijkt,  hoe  zeer  zij  tot  hem  behoort  en  hoe 
volmaakt  zij  beiden  één  zijn,  dan  zou  zij  bestendig  in  God 
willen  blijven,  indien  het  lichaam  haar  dit  niet  onmoge- 
lijk maakte.  Het  werkelijke  verstaan  kan  de  Drievoudig- 
heid bevatten,  wat  echter  voor  het  menschelijk  verstand 
onbegrijpelijk  is.  De  ziel  is  door  haar  erkennen  en  ver- 
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staan  gelijk  aan  den  Zoon,  en  de  Zoon  is  het  verstaan 
des  Vaders.  Wanneer  de  ziel  ontbloot  wordt  van  haar 
verstaan  en  de  Zoon  haar  verstand  wordt,  zoo  verstaat 
zij  door  den  Zoon,  zoowel  den  Zoon  zelven  als  zijn 
Vader  en  den  Heiligen  Geest,  en  zoo  begrijpt  de  ziel  de 
Drievoudigheid  met  al  hare  werken.  Tot  dit  erkennen 
wordt  de  ziel  aangezet  door  den  wil,  want  God  is  on- 
kenbaar voor  de  schepselen,  omdat  de  schepselen  hem 
niet  kunnen  erkennen.  Daar,  waar  God  zichzelf  erkent, 
daar  is  Hij  verborgen  voor  alle  schepselen.  De  bovenste 
krachten  der  ziel  kunnen  echter  niet  op  eenig  geschapen 
ding  blijven,  en  zoo  drijft  de  wil  het  erkennen  boven 
het  erkenbare  tot  God,  dien  nog  nooit  iemand  erkend 
heeft. 

Dit  is  de  weg  langs  welken  de  ziel  door  erkenning  tot 
God  komt.  Zooals  wij  zullen  zien  gaat  deze  geheel  samen 
met  den  weg  der  liefde.  Hij  die  tot  God  wil  gaan  vindt 
daarvoor  de  noodige  aanwijzingen  in  datgene  wat  Jezus 
Christus  leerde.  Men  kan  de  Schrift  niet  in  alles  na- 
leven, maar  de  mensch  moet  hiertoe  toch  de  begeerte 
in  zich  voelen.  Wanneer  de  ziel  echter  andere  deugden 
begeert  alvorens  de  deugd  der  liefde  te  bezitten,  zoo 
heeft  ze  geen  deugden,  want  wanneer  de  ziel  niet  in  de 
liefde  bestaat  en  daarin  werkt  naar  de  kracht  van  haar 
erkennen,  zoo  is  het  haar  niet  mogelijk  in  andere  deugden 
toe  te  nemen.  Sommige  leeraren  zeggen  dat  vriendschap 
tusschen  God  en  ziel  bestaat,  wanneer  de  ziel  zich  met 
de  werken  der  deugd  vereenigt  voor  zooverre  deze  haar 
in  beelden  worden  vertoond  aan  de  uiterlijke  dingen  der 
schepselen,  maar  sommige  leeraren  zeggen  ook  dat  de 
zekerste  vriendschap  tusschen  God  en  ziel  dan  bestaat, 
wanneer  de  ziel  God  overal  volgt,  waarheen  God  haar 
ook  brenge,  en  alle  dingen  willig  van  God  aanneemt. 
Wanneer  echter  de  zielen  God  niet  navolgen,  zoo  bestaat 
er  geen  vriendschap  tusschen  hen,  want  indien  de 
ziel  elke  aanmaning  van  God  volgde,  zoo  overwon 
zij  zonder  moeite  alle  verzoekingen  en  ware  datgene 
wat    zij    door    Gods    wil    droeg    haar    een    welbehagen. 
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Wanneer  echter  God  door  de  kracht  der  liefde  de  beelden 
in   het   erkennen   doet  werken  zoodat  alle  dingen  in  de 
ziel   tegenwoordig  zijn,   zoo   heeft   de   ziel   een  vrije  ge- 
meenschap met  God,  waardoor  het  eeuwige  Woord  in 
de  ziel  kan  worden  gesproken.    Vele  menschen  hechten 
te   veel    aan   het   welbehagen,    dat  zij   door   de  genade, 
bij  het  verrichten  van  werken  welke  de  uiterlijke  zinnen 
en    de    lagere    krachten    der    ziel    betreffen,    ontvangen 
hebben.  Deze  menschen  zijn  niet  vrij  maar  dienen,  en 
God    moet    dezen    menschen   een  bijzondere  kracht  ter 
hulpe  zenden,  opdat  zij  zich  boven  het  geschapene  ver- 
heffen.    De   ziel   welke   God   liefheeft   vindt   in   het  ge- 
schapene geen  rust  maar  zoekt  overal  God.    Voor  zoover 
zij   zonder  God  in   de  schepselen  bestaat,  voor  zoo  ver 
ook  vormt  zij  een  hindernis  en  een  muur  voor  zichzelve, 
want  de  begeerte  der  ziel  is  het  eeuwige  volgen  van  God. 
Dit  is  de  natuur  der  ziel,  zooals  de  natuur  van  het  vuur 
is  dat  het  brandt  en  al  wat  het  aanraakt  door  haar  ver- 
teerd wordt.    God  beminnen  met  zijn  geheele  ziel  is  een 
louter  en  onmiddellijk  opstijgen  tot  God.  Het  leven  der 
ziel  is  liefde,  de  liefde  der  ziel  is  erkennen,  het  erkennen 
is  haar  wezen,  haar  wezen  is  welbehagen  maar  zoolang  de 
ziel  haar  wezen  behoudt  zijn  God  en  ziel  afgescheiden. 
Zooals    reeds    gebleken   is   uit  het  hoofdstuk  waarin 
wij    de   genade  behandelden,  is  deze  het  element  waar- 
door   ten    slotte    de    ziel   geheel   tot   God   kan   komen. 
Wat    de    ziel    ontvangt    moet    zij    zonder    bemiddeling 
ontvangen,    of   wel    door   licht   en   genade.     De   genade 
is  zelfs  het  middel  en  zij  is  een  schepsel  Gods.    De  godde- 
hjke  natuur  is  voor  de  ziel  een  louter  bestaan  en  van 
deze    ontvangt    de    ziel    de    genade    en    het  licht,   dat 
zelf  goddelijk  is,  en  door  deze  vereenigen  zich  God  en  ziel 
in  alle  welbehagen.    Door  de  genade  kan  de  ziel  haar 
gelijkheid  met  God  ontwikkelen  en  wanneer  deze  gelijk- 
heid   eenmaal  bestaat,  zoo  kan  de  ziel  God  zonder  be- 
middeling ontvangen,  want  deze  is  tusschen  twee  gelijke 
zaken  niet   noodig.    De  genade  ontspringt  in  het  hart 
des  Vaders,   vloeit  in  den  Zoon  en  uit  de  vereeniging 
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van  heil  beiden  stroomt  zij  uit  de  wijsheid  des  Zoons 
in  de  goedheid  van  den  Heihgen  Geest,  van  uit  welken 
zij  in  de  ziel  gaat.  De  genade  is  een  aspect  Gods,  zij 
wordt  zonder  onderscheiding  door  Gods  geest  in  de  ziel 
gedrukt  en  maakt  hierdoor  de  ziel  op  God  gelijkend. 
Het  erkennende  licht  hetwelk  God  is  heeft  de  erkennende 
ziel  aan  zich  gelijk  gemaakt,  want  zooals,  Paulus  zegt, 
wordt  degene,  die  met  al  zijn  wezen  aan  God  hangt, 
een  geest  met  God,  daar  de  ziel  ook  boven  de  genade 
God  wordt.  Wat  God  haar  door  de  genade  verleend 
heeft  moet  bestendig  blijven,  want  de  ziel  heeft  daar- 
door een  hooger  bestaan  bereikt,  waar  de  genade  niet 
meer  noodig  is.  In  dit  verheven  bestaan  heeft  zij  zichzelf 
verloren  en  vloeit  zij  in  volle  stroomen  in  de  eenheid  der 
Goddelijke  natuur. 

DiONYSius  vat  het  aldus  samen :  de  ziel  begint 
hare  opstijging  tot  God,  wanneer  zij  de  grootheid  en 
macht  Gods  heeft  aangezien  en  daarna  hare  eigen  nietig- 
heid beschouwt.  Dan  gaat  de  ziel  uit  zichzelve  en  uit 
alle  geschapenheid  en  in  de  genade  Gods.  God  is  zich- 
zelf in  alle  dingen  en  is  in  alle  dingen  geheel,  en  de  ziel 
kan  door  de  genade  datgene  zijn,  wat  God  door  zijn  natuur 
is.  Hetgeen  aan  zulk  een  ziel  leeft  is  alleen  God. 
De  ongeschapen  geest  trekt  de  ziel  in  hare  erkenning, 
zoodat  zij  voor  alle  dingen  geest  wordt,  en  dan  zijn 
alle  dingen  geest  in  haar  zooals  de  Heilige  Geest  ze 
eeuwig  vergeestelijkte. 

Wanneer  de  ziel  van  alles  ontbloot  is  staat  zij  in 
gemeenschap  met  den  Vader,  den  Zoon  en  den  Heiligen 
Geest.  Hier  ontvangt  zij  alles  zonder  bemiddeling  uit 
God  en  niets  van  de  schepselen.  Een  koning  geeft  niet 
acht  op  diegenen,  welke  het  nederige  werk  verrichten, 
maar  hij  luistert  naar  hen,  die  zich  in  zijne  nabijheid  be- 
vinden. Zoo  doet  ook  God,  hij  weigert  niets  aan  hen  die 
in  zijn  verborgen  heerlijkheid  verkeeren.  De  menschen, 
die  Gods  gaven  niet  meer  op  de  aarde  noodig  hebben, 
komen  in  zijn  hemelrijk.  Uit  de  Drieëenheid  stroomt 
een  vereenigende  kracht,   welke  de  ziel  van  al  het  ge- 
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schapene  en  van  alle  vergankelijke  dingen  scheidt. 
Hierdoor  wordt  zij  teruggebracht  tot  God  en  met  hem 
bestendig  vereenigd.  Van  hetgene  dat  uit  deze  kracht 
in  de  loutere  ziel  stroomt  heeft  zij  het  hoogste  erkennen, 
en  de  vereeniging  ontstaat  in  dat  hoogste  erkennen, 
daar  hier  de  ziel  God  erkent  zooals  hij  haar  erkend 
heeft  en  liefhad  voordat  zij  was.  Dit  moet  de  ziel 
aansporen  uit  al  het  geschapene  te  gaan  en  uit  zichzelf. 
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Aan  den  boom  komt  de  bloesem  en  van  den  bloesem 
komt  de  bloem,  zooals  uit  God  de  Zoon  voortkomt  en 
uit  den  Zoon  de  krachten  der  ziel.  Wanneer  God  ons 
liefheeft  met  dezelfde  kracht  waarmee  hij  den  Zoon 
bemint,  zoo  wil  de  ziel  haar  eigen  werk  verrichten.  De 
werkelijke  liefde  en  zucht  tot  gelijkenis  trekken  de  kracht 
des  Heiligen  Geestes  in  de  ziel.  De  ziel  werpt  zich  dan 
geheel  in  God  en  ontbrandt  in  liefde,  en  dan  kan  in  haar 
de  gelijkenis  met  de  Drievuldigheid  ontstaan.  Wanneer 
de  ziel  echter  koud  en  liefdeloos  is,  zoo  ontstaat  de 
gelijkenis  met  de  Drievuldigheid  niet.  Door  de  ge- 
boorte van  den  Zoon  in  de  ziel  ontstaat  in  de  ziel  de 
mogelijkheid  tot  de  Drieëenheid  te  komen,  en  het  be- 
wust zijn  van  de  ziel  moet  slechts  een  zekere  hoogte 
bereikt  hebben,  opdat  deze  geboorte  plaats  vinde.  De 
hemelsche  krachten  moeten  komen  in  de  ziel,  die  zich 
bepaalt  tot  de  werken,  welke  God  aan  haar  verricht  en 
tot  hare  liefde  tot  God,  in  die  ziel.  De  engelen  zijn 
dan  aan  deze  ziel  ondergeschikt  en  God  moet  de  ziel 
dan  alles  geven  wat  deze  verlangt.  Zij  bezit  dan  den 
Vader  door  de  kracht,  den  Zoon  door  de  wijsheid  en  den 
Heiligen  Geest  door  de  liefde. 

Reeds  door  onze  uiterlijke  levenswijze  moeten  wij  God 
in  staat  stellen  zijn  glans  in  ons  te  doen  ontstaan,  en 
hiertoe  kunnen   wij   niet  beter  doen   dan  het  voorbeeld 
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van  Jezus  Christus  te  volgen.  Onze  onvolmaaktheid 
verhindert  ons  onze  plichten  tegenover  onze  zielskrachten 
te  vervullen,  want  om  deze  zielskrachten  niet  in  hun 
bestaan  te  hinderen  is  de  boven-natuurlijke  bestaans- 
vorm noodig,  waarin  het  bewustzijn  louter  bestaat, 
waar  dan  al  het  geschapene  niet  voor  haar  bestaat  en 
alleen  het  eeuwige  leven  van  beteekenis  is.  Al  de  krachten, 
welke  de  ziel  tot  dit  werkelijke  bestaan  zouden  kunnen 
brengen,  moeten  dan  samengevat  zijn  in  den  wil  der  ziel. 
Die  wil  moet  zich  dan  op  het  hoogste  richten  en  zich 
daar  eeuwig  aan  vasthouden.  Bevindt  de  macht,  welke 
de  ziel  God  doet  worden,  zich  in  de  ziel  of  in  God  ? 
Zij  bevindt  zich  in  de  ziel,  maar  indien  de  ziel  tot  God 
opgeheven  wordt,  zoo  moet  God  in  dit  vermogen  werken 
en  hij  moet  dit  vermogen  tot  zich  trekken.  Het  werk 
is  daarom  in  God  en  het  vermogen  in  de  ziel.  Drukte 
ik  alles  uit  wat  ik  in  latenten  vorm  in  mij  heb,  zoo  ware 
ik  God,  zoo  bestond  ik  noch  in  tijd  noch  in  plaats  noch 
in  eenigen  veranderlijken  vorm.  Het  is  mij  dus  geheel 
mogelijk  God  te  worden,  of  wel,  mijn  goddelijke  bestaan 
te  verwezenlijken.  Door  mijn  uiterlijke  werken  echter  blijf 
ik  wat  ik  ben,  want  ik  kan  mij  slechts  tot  God  begeven 
door  in  mijn  uiterlijke  bestaan  te  niet  te  gaan.  Alber- 
Tus  Magnus  zegt  daarom,  dat  de  mensch  in  de  eerste 
plaats  goddelijke  moet  wezen,  en  de  mensch  is  god- 
delijk indien  hij  zonder  hindernis  den  invloed  Gods 
ontvangt.  Wanneer  de  ziel  tot  God  opstijgt  en  al  het 
tijdelijke  achter  zich  laat,  zoo  wordt  ze  God  in  de  godde- 
lijke natuur,  zoodat  ze  haar  goddelijke  natuur  verwezen- 
lijkt zooals  de  Vader  het  doet.  Dit  vermogen  goddelijk 
te  worden  heeft  de  ziel  niet  in  haar  afgescheidene  natuur, 
maar  in  haar  goddelijk  wezen,  en  aldaar  in  direct 
verband  met  God  staande  ontvangt  zij  volkomenheid 
en  almacht.  St.  Dionysius  zegt  dat,  wanneer  de  ziel 
de  uitstorting  Gods  ontvangt  en  omvat  in  de  eeuwigheid 
en  in  den  tijd  in  haar  eigen  verstaan,  zoo  moet  zij  van 
daar  weer  terugkeeren  tot  het  hoogste  stadium  van 
ontvangen,  zooals  God  ook  weer  tot  zichzelf  terugvloeit. 
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God  heeft  in  alle  eeuwigheid  slechts  een  werk  verricht 
en   in    dit  werk  heeft  hij  voor  zichzelf  de  ziel  gevormd, 
Uit   dezen  eeuwigen  vorm  is  de  ziel  in  een  geschapen 
vorm   getreden,    zij    heeft   zich    aldus   van    God    onder- 
scheiden  en  is  vreemd  geworden  aan  haar  eigen  eeuwig 
beeld.    God  is  God  door  het  bestaan  der  ziel,  want  deze 
erkent    God    als    zoodanig.     Godheid   echter  heeft   God 
van    zichzelven,    want  hij   is   ook   Godheid   zonder   dat 
de    ziel  of  een  ander  schepsel  hem  als  Godheid  erkent. 
Wanneer  God  een  ziel  vindt,  welke  door  de  genade  tot 
het  niets  gekomen  is,  welke  geen  zelfheid  of  eigen  werken 
meer  bezit,  zoo  werkt  God  zijn  eeuwige  werk  direct  in 
deze  ziel   en   heft  ze   daarmee   uit  hare  geschapenheid. 
Hierdoor     echter    vernietigt     God    zichzelf    in    de    ziel 
en    blijft  dus  noch  God  noch  ziel  bestaan.    Dit  is  Gods 
eigenlijkste  werk.    Wanneer  de  ziel  eenmaal  in  staat  is 
het  werk  Gods  direct  te  ontvangen,  zoo  wordt  het  voor 
haar  ook  eene  noodzakelijkheid  geen  God  meer  buiten 
zich  te  erkennen.    Dan  wordt  ze  weer  het  eeuwige  oer- 
beeld waarin  God  ze  eeuwig  zag,  en  gaat  ze  weer  terug 
tot  den  vorm,  waarin  zij  in  zijn  ongeopenbaarde  Woord 
bestond.     Maar   dit   is   nog    niet   het   hoogste   stadium, 
het  is  nog  niet  de  vereeniging  met  het  eeuwige  licht. 
Want  hiertoe  moet  de  ziel  ook  dit  eeuwige  oerbeeld  te 
boven  gaan.   Op  het  oogenblik  dat  de  ziel  haar  geschapen 
vorm    ontvliedt,  onttrekt  zij  zich  ook  aan  het  oerbeeld 
dat    zij    dan  geworden  is  en  gaat  in  het  wezen,   voor 
zoover   dat   in   den   Vader   bestaat.     Op    dezelfde   wijze 
gaan    alle    dingen    weer    terug    tot  den   Vader  die  als 
begin    van   zijn   eeuwige  Woord   ook   de   aanvang   aller 
schepselen  is.    Dit  licht  —  hetwelk  de  Vader  is  —  is 
nog    niet    het    licht    waarmee    de    geest    het    eeuwige 
licht   zal   zien,    want   God   werkt   en   heeft   alle   dingen 
geschapen,  maar  de  Godheid  niet,  want  zij  blijft  buiten 
alle  schepping.    In  verhouding  tot  mijn  eeuwige  oerbeeld 
is    God  niet  God,  want  hij  is  er  niet  de  schepper  van; 
met  den  Vader  staat  de  ziel  hier  echter  wel  op  gelij;en 
voet,  want  mijn  eeuwig  oerbeeld  —  hetwelk  in  verhouding 


,^ 


VEREENIGING    VAN    GOD    EN    ZIEL  195 

tot  de  Godheid  „de  Zoon"  is  —  is  in  alle  opzichten  gelijk 
aan  den  Vader.  De  Schrift  zegt,  dat  niets  aan  God  gelijk 
is,  dus  om  God  gelijk  te  zijn  moet  men  niets  worden. 
Gelijkheid  is  echter  niet  eenheid,  want  gelijkheid  brengt 
de  afgescheidenheid  en  verscheidenheid  der  eenheid  mede, 
en  waar  eenheid  is,  bestaat  dus  geen  gelijkheid.  Ik  ben 
niet  met  mij  zelf  gelijk  maar  ik  ben  een  met  mij  zelf, 
en  de  Zoon  is  niet  een  met  den  Vader  maar  hij  is  gelijk 
aan  den  Vader.  In  de  eenheid  van  het  goddelijke  wezen 
daarentegen  zijn  de  drie  personen  niet  elkaar  gelijk, 
maar  zij  zijn  een.  Wanneer  dus  de  ziel  opgestegen  is 
tot  haar  eeuwig  oerbeeld,  waarin  zij  in  den  Zoon 
bestaat,  zoo  gaat  zij  nog  hooger  en  treedt  van  den  Zoon 
boven  alle  beelden  en  gelijkenissen  en  komt  in  de 
eenheid  des  wezens  der  goddelijke  personen.  Daar  ziet 
de  ziel  het  goddelijke  wezen  aan  met  het  licht  der  godde- 
lijke wezens-eenheid,  en  neemt  al  zijn  volkomenheid 
waar,  zooals  die  zich  openbaart  in  het  van  elkaar  treden 
der  Personen.  Zoo  zal  de  ziel  opstijgen  van  het  ge- 
schapen licht  in  den  ongeschapen  glans  van  het  goddelijke 
wezen  en  zal  de  ziel  hetzelfde  worden  dat  deze  glans  is» 
Wanneer  Johannes  zegt :  ,, Zalig  zijn  diegenen  welke 
in  God  gestorven  zijn",  zoo  beduidt  dat,  dat  het  leven 
hun  ontnomen  is  in  hun  geschapen  vormen  en  in  hun 
oerbeeld  en  dat  zij  slechts  in  God  blijven  leven.  Dat 
Christus  uit  den  doode  is  opgestaan  kan  ook  ver- 
klaard worden  door  te  zeggen  dat  hij  uit  de  geschapen- 
heid  is  opgestaan  en  gegaan  is  tot  het  loutere  bestaan 
in  de  Godheid,  de  volheid  van  het  goddelijk  wezen, 
genietende  waar  de  geest  nu  zalig  is. 

God  is  de  vorm  der  ziel  en  is  de  ziel  der  ziel.  Wanneer 
de  geest  zich  nu  boven  alle  scheppingsvormen  en  beel- 
den in  de  eeuwdge  waarheid  bevindt,  zoo  ziet  de  ziel  in 
den  hemel,  's  Menschen  grootste  zaligheid  is  dat  zijn  ziel 
nergens  kan  blijven  dan  daar  waar  zij  zonder  beelden  is, 
in  het  niets  waar  zij  eeuwig  in  zweefde,  zonder  eenig 
beeld  of  vorm  ;  wanneer  de  ziel  aldus  bestaat  boven 
alle  geschapenheid,  dan  schept  de  ziel  direct  uit  God. 
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Hier   sluit   de   ziel   geen   elementen   in   zich,   welke  niet 
eeuwig  zijn  en  welke  zij  nog  zou  kunnen  opgeven,  en  zij 
ontvangt  hier  van  God  haar  eeuwige  plaats  in  de  godheid. 
De  ziel  moet  dus  nu  zoo  arm  en  leeg  zijn,  dat  God  geen 
plaats  vindt  om  in  haar  te  werken.    Het  verlangen  der 
ziel  moet  daarom  zijn  met  God  gelijk  te  worden.    On- 
wezenlijk wezen  is  boven  God  en  daar  zijnde  was  de  ziel 
zichzelf    en    wilde    en    erkende    zichzelf.    Hier  wilde  de 
ziel  den  mensch  maken,  waardoor  's  menschen  ziel  des 
menschen    eigen    oorzaak    is.     Hier    doet    het    eeuwige 
wezen  het  tijdelijk  wezen  ontstaan.    Na  de  wijze  mijner 
eeuwige  geboorte  kan  ik  nooit  sterven,  ik  ben  eeuwig 
geweest  en  ik  zal  ook  eeuwig  zijn,  maar  in  mijn  tij  delijken 
bestaansvorm   zal    ik    in    den   tijd    sterven  en  vergaan. 
In  mijn  eeuwige  geboorte  worden  alle  dingen  geboren 
en  ben  ik  de  oorzaak  van  mij  zelf  en  van  alle  schepselen, 
en  ware  ik  niet,  zoo  zou  ook  God  niets  zijn.    Een  groot 
denker    zeide  dat  het  doorbreken  van  het  tijdelijke  tot 
het  eeuwige  bewustzijn  edeler  is  dan  het  uitvloeien  van 
het    bewustzijn    uit  God.    Alle  schepselen  drukken  God 
uit,  maar  dit  kan  den  mensch  niet    zalig  maken,   want 
hier    erkent    de    mensch    zich   als   schepsel ;    doch    daar 
waar    de    mensch    leeg    en    louter  is,   zoowel  van  den 
wil  en  het  werk  Gods  als  van  zijn  eigen  wil  en  werk, 
daar    is    de    mensch    boven    alle  schepselen  en  is  noch 
God    noch  schepsel,  maar  is  zijn  bewustzijn  dat  wat  het 
was  en  blijven  zal  voor  nu  een  eeuwig.    Daar  ontvangt 
de   mensch    een    kracht,    welke   hem    boven    de  engelen 
brengt,  en  in  deze  kracht  ontvangt  hij  allen  rijkdom  Gods 
en  al  zijne  goddelijke  werken.  Hier  worden  God  en  mensch 
een  en  wordt   de  mensch  weer  datgeene  wat  hij   was, 
een    met    de    onbewegelijke   oorzaak  w^elke  alle  dingen 
beweegt.    Hier  vindt  God  geen  plaats  in  den  mensch, 
want    de  mensch  krijgt  met  deze  armoe  en  leegheid  dat 
wat  hij  eeuwig  is.  Hier  zijn  God  en  de  geest  een  en  dat 
is   de   diepste  armoede   die  men  vinden   kan.    Doordat 
de  ziel  naar  den  aard  van  haar  vermogen  en  naar  de  eigen- 
schap van  haar  wezen  in   God  rust,  worden  haar  alle 
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dingen  zoo  eigen  en  is  de  ziel  hier  zoo  nauw  met  alle 
schepselen  verbonden  dat  het  is  alsof  ze  door  haar  wil 
alleen  geschapen  werden. 

St.  AuGusTiNus  zegt  dat  de  edele  ziel  gelijk  is  aan 
een  gouden  vaas,  die  twee  werkingen  kan  verrichten  ; 
zij  kan  ontvangen  en  inhouden.  De  stoffelijke  en  de  gees- 
telijke vazen  zijn  echter  niet  in  alle  opzichten  gelijk. 
Bij  de  stoffelijke  vaas  bevindt  de  wijn  zich  in  de  vaas 
en  de  vaas  bevindt  zich  niet  in  den  wijn,  bij  de  geestelijke 
vaas  echter  is  dit  anders  daar  houdt  de  vaas  zoowel 
den  wijn  in,  als  de  wijn  de  vaas  inhoudt;  vaas  en  wijn 
worden  een.  Alles  wat  de  geestelijke  vaas  ontvangt  is 
hare  natuur,  zooals  het  de  natuur  der  ziel  alles  te 
nemen  wat  God  haar  geeft,  en  de  natuur  van  God  is 
zich  aan  elke  ziel  mee  te  deelen.  Hierdoor  is  de  ver- 
eeniging  van  God  en  ziel  gelijk  aan  de  vereeniging  van 
ziel  en  God,  want  twee  eigenschappen  kunnen  dezelfde 
zijn  en  toch  niet  gelijk  aan  hetzelfde  voorwierp  behooren, 
want  datgeen  wat  elk  voorwerp  zichzelf  doet  zijn  kan 
het  niet  van  zijne  eigenschappen  ontvangen,  maar  moet 
het  van  zijne  natuur  krijgen,  waaraan  het  gelijk  moet 
zijn. 

Alles  groeit  door  warmte,  wanneer  de  vurige  liefde  de 
ziel  in  God  omzet,  zoo  sterft  de  ziel,  indien  God  in  de 
ziel  moet  werken,  zoo  moet  God  met  de  ziel  vereenigd 
zijn.  Hiertoe  moet  de  ziel  dan  van  al  het  andere  zijn 
gescheiden  en  alleen  zijn  zooals  God  alleen  is,  want  een 
werk,  dat  God  in  een  leege  ziel  verricht,  is  beter  dan 
hemel  of  aarde. 

God  heeft  de  ziel  geschapen  opdat  zij  met  hem  ver- 
eenigd worde.  Alles  wat  God  deed,  deed  hij  slechts 
opdat  de  mensch  met  hem  vereenigd  zoude  zijn,  en  hij 
met  den  mensch.  De  ziel  is  alleen  gemaakt,  en  niets  werd 
te  zamen  met  haar  voortgebracht,  anders  ware  het  mogelijk 
dat  de  ziel  zich  op  deze  andere  dingen  richtte.  Maar 
geestelijke  en  lichamelijke  dingen  kunnen  niet  vereenigd 
worden,  daarom  moet  de  ziel  geheel  geestelijk  zijn, 
opdat  God  zich  met  haar  vereenigen  kan.  Wanneer  God 
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zich  met  de  ziel  vereenigt,  zoo  trekt  hij  de  ziel  geheel 
in  zich  en  dat  is  een  volmaakte  vereeniging.  Wanneer 
steen  en  vuur  zich  vereenigen,  zoo  neemt  de  steen  uiter- 
lijk een  eigenschap  van  het  vuur  aan  :  de  hitte.  Innerlijk 
echter  blijft  de  steen  koud,  door  de  grofheid  der  stof. 
Lichaam  en  ziel  echter  zijn  zoo  vereenigd  dat  het  lichaam 
niet  zonder  ziel  kan  werken  en  de  ziel  zich  niet  zonder 
lichaam  kan  uitdrukken.  Op  dezelfde  wijze  verhouden 
zich  God  en  ziel  en,  evenals  bij  de  scheiding  van  ziel  en 
lichaam  de  dood  intreedt,  zoo  sterft  ook  de  ziel  wanneer 
zij  van  God  gescheiden  wordt. 

Er  bestaan  drie  groote  hindernissen  voor  de  vereeni- 
ging van  de  ziel  en  God,  deze  zijn  :  1°  dat  de  ziel  veelal 
niet  eenvoudig  is  maar  verdeeld  en  menigvuldig,  door 
haar  bestaan  met  de  schepselen ;  want  indien  de  ziel  tot 
de  schepselen  geneigd  is,  zoo  is  zij  niet  eenvoudig,  en 
tot  de  vereeniging  moet  zij  zoo  eenvoudig  zijn  als  God  ; 
2°  dat  de  ziel  vereenigd  is  met  tijdelijke  dingen,  terwijl 
zij  zich  voor  de  vereeniging  boven  tijd  en  vergankelijk- 
heid moet  bevinden ;  3°  dat  de  ziel  neiging  heeft  tot 
het  lichaam,  terwijl  zij  juist  van  alle  lichamelijkheid 
moet  verwijderd  en  gescheiden  zijn.  Slechts  de  loutere 
geest,  welke  noch  menigvuldigheid,  noch  tijd,  noch 
lichamelijk  bestaan  kent,  kan  met  God  worden  ver- 
eenigd. De  mensch,  die  zijn  geest  tot  deze  reinheid 
wil  voeren  moet  ten  eerste  zichzelf,  zoowel  als  al  het  ge- 
schapene en  al  dat  wat  de  zinnen  aandoet  verloochenen, 
ten  tweede  moet  hij  niet  een  goed  ding  meer  lief  hebben 
dan  een  ander,  maar  hij  moet  het  goede  om  het  goede 
beminnen,  want  geen  ding  is  meer  begeerlijk  dan  voor  zoo- 
ver God  zich  in  dat  ding  bevindt,  en  daarom  moet  deze 
mensch  slechts  de  dingen  liefhebben  voor  zoover  hij  er 
God  in  bemint.  Ook  God  moet  hij  niet  liefhebben  om 
eenige  eigenschap  maar  om  de  goddelijkheid  welke  hij  zelf 
is,  want  indien  men  God  om  iets  bemint  woont  men  niet 
in  God,  maar  in  datgene  waarom  men  God  liefheeft.  Ten 
derde  moet  deze  mensch  dan  ook  God  niet  liefhebben  om 
zijn  goedheid  en  rechtvaardigheid  maar  om  het  loutere 
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wezen,  uit  hetwelk  God  zichzelf  doet  ontstaan.  Goed- 
heid en  rechtvaardigheid  zijn  slechts  een  kleed  Gods. 
De  ziel  kan  God  niet  onmiddellijk  in  zich  ontvangen 
maar  heeft  hiertoe  bemiddeling  noodig  ;  deze  bemiddeling 
is  de  genade,  welke  het  verstaan  verlicht.  Dit  licht  is 
niet  God  maar  het  is  iets  van  God  hetwelk  hij  aan  de 
ziel  geeft.  Door  dit  licht  erkent  de  mensch,  heeft  hij 
lief  en  gebruikt  in  den  tijd  datgene  wat  de  zalige  geest 
in  het  eeuwige  leven  erkent,  liefheeft  en  gebruikt. 
In  den  tijd  echter  verricht  de  mensch  dat  alles  met  zich- 
zelf en  door  zichzelf  daar  de  mensch  hier  God  niet  louter 
kan  gewaarworden.  Door  de  beoefening  der  deugden 
echter  komt  de  mensch  aldoor  nader  tot  God,  en  hier- 
door wordt  hij  aldoor  meer  met  God  vereenigd,  zoodat 
het  licht  der  genade  aldoor  helderder  door  hem  schijnt. 
De  verlichte  mensch  is  goed,  maar  de  oorsprong  van 
dit  licht  is  nog  oneindig  verhevener,  en  dit  licht  dringt 
wanneer  het  mogelijk  is  in  de  ziel.  Dit  licht  maakt  de 
ziel  goddelijk  en  geeft  de  mogelijkheid  tot  de  vereeniging. 
Het  is  het  licht  der  genade  welke  de  duisternis  der  ziel 
verlicht  en  deze  duisternis  is  het  niet  bekennen  der 
hoogste  genade  welke  God  zelve  is.  God  is  een  kracht, 
en  de  ziel  moet  zich  zoo  met  deze  kracht  vereenigen 
dat  zij  in  de  ziel  werken  kan.  Maar  een  der  aspecten 
Gods  is  ook  goedheid,  en  deze  beweegt  de  ziel  tot  de 
goedheid  welke  zij  zelve  is,  maar  God  zelf  blijft  hierdoor 
onbewogen.  God  is  ook  de  hoogste  eenvoud,  en  hoe 
eenvoudiger  men  is,  des  te  beter  men  de  eenvoudigheid 
verstaat.  Om  tot  God  te  komen  is  de  hoogste  eenvoud 
noodig,  want  de  ziel  moet  gescheiden  zijn  van  alle  dingen, 
van  ons  zelf,  van  al  onze  zinnen,  de  ziel  moet  alleen 
de  hoogste  kracht  verstaan  welke  alleen  God  met  God 
laat  werken  en  daardoor  moet  de  ziel  aan  God  gelijk 
worden  en  zijne  verrichtingen  deelen  ;  zij  moet  met 
God  verstaan,  met  God  liefhebben,  met  God  erkennen. 
Dan  wordt  de  ziel  zoo  een  met  God  dat  de  genade  haar 
enger  verbindt.  De  genade  zelf  voldoet  de  ziel  niet  meer, 
daar  ook  de  genade  geschapen  is.    De  ziel  bestaat  dan 
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in  een  soort  betoovering,  zij  weet  niet  precies  meer  wat 
zij  is,  en  gaat  zoo  ver  uit  zichzelf  dat  zij  waant  reeds 
God  te  zijn.  Maar  hoever  zij  ook  uit  zichzelf  gaat,  zij 
bestaat  toch  verder  als  schepsel.  Wanneer  de  ziel  zich- 
zelf of  de  engelen  beschouwt,  zoo  ziet  ze  wel  is  waar 
geestelijke  wezens,  maar  God  is  zoo  louter  geest  dat  in 
verhouding  tot  hem  de  ziel  en  de  engel  bijna  stoffelijk 
zijn,  maar  door  de  genade  kan  de  ziel  toch  den  weg  tot 
de  geheele  vereeniging  met  God  beginnen. 

De  ziel  heeft  in  haar  normale  bestaan  altijd  veel 
in  zich  dat  voor  haar  vreemd  of  onrein  is,  maar  God 
behoudt  de  ziel  in  haar  louteren  vorm  in  zich.  Dat  erkent 
de  ziel  echter  niet  en  daarom  zoekt  zij  de  genade  niet, 
welke  haar  tot  dezen  louteren  vorm  zou  kunnen  brengen, 
maar  God  trekt  de  ziel  tot  zich  door  zijne  natuur,  zooals 
de  zon  het  water  tot  zich  trekt,  zeggen  sommige  philo- 
sofen,  en  wanneer  de  ziel  eenmaal  met  God  vereenigd 
is,  zoo  is  het  onmogelijk  haar  weer  van  God  te  scheiden. 
De  mensch  kan  dan  niet  meer  in  gebreken  vallen  en 
God  wordt  een  werkende  kracht  in  zijn  ziel.  Wanneer 
de  ziel  met  God  vereenigd  is,  heeft  zij  de  ware  kennis 
van  alle  dingen  daar  zij  zich  zonder  beelden  in  God 
bevindt,  want  alle  dingen  zijn  in  God.  De  grond  Gods 
en  de  grond  der  ziel  zijn  een  wezen.  Het  laagste  en 
onbeduidenste  deel  der  ziel  geeft  het  leven  aan  het 
lichaam,  en  de  mensch,  die  hierdoor  met  leven  is 
vervuld,  bezit  een  ononderbroken  welbehagen.  De  mensch 
kan  veranderen,  maar  dit  verandert  niet,  het  is  het 
gedurig  bezit  der  eeuwige  waarheid. 

De  Drievuldigheid  is  de  verrichter  van  alle  werk,  en 
de  schepselen  werken  door  de  kracht  der  Drievuldigheid. 
Het  schepsel  werkt  als  schepsel.  God  werkt  als  God, 
en  de  mensch  werkt  naar  zijn  gemoed,  en  wanneer  dat 
boos  is,  zoo  is  zijn  werk  verderfelijk.  In  het  schepsel 
zijn  lichaam  en  ziel  vereenigd,  want  zonder  ziel  kan  het 
lichaam  niet  werken.  Als  de  ziel  met  God  vereenigd  is 
werkt  zij  goddelijk  werk.  God  kan  niet  in  de  manifestatie 
werken  dan  door  de  ziel,  en  de  ziel  kan  niets  verrichten 
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zonder  God.  God  geeft  het  leven  aan  de  ziel,  en  de  ziel 
deelt  het  weer  mede  aan  het  lichaam.  In  de  godheid 
is  de  ziel  vereenigd  met  de  drie  personen  in  de  goddelijke 
natuur  en  zij  heeft  hierin  eeuwig  bestaan,  en  daar  de 
Godheid  zich  in  alle  dingen  bevindt,  zoo  is  zij  de  ziel 
aller  zielen  en  is  de  Godheid  daardoor  eigenlijk  de  ziel 
aller  schepselen.  God  verricht  een  werk  aan  de  ziel, 
waardoor  het  bewustzijn  der  ziel  boven  zichzelf  in  God 
wordt  verheven.  Dit  werk  is  edeler  dan  de  ziel  wanneer 
het  de  ziel  in  God  doet  stijgen,  maar  de  ziel  is  edeler 
dan  dit  werk  wanneer  zij  zich  in  de  Godheid  bevindt. 
Dit  werk  heeft  noch  stofïelijk  bestaan  noch  vorm  noch 
wezen  op  zichzelf  en  doet  de  ziel  uit  hare  normale 
wezen  in  het  goddelijke  bestaan  treden.  Dit  werk  is 
natuurlijk  weer  de  genade. 

De  ziel  bevindt  zich  op  duizendvoudige  wijze  in  den 
mensch,  want  zij  geeft  het  leven  aan  elk  ledemaat. 
Er  gaat  een  onverbroken  gouden  keten  van  de  Drie- 
voudigheid uit  in  de  bovenste  zielskrachten  en  deze 
stroomt  ook  uit  de  laagste  krachten  der  ziel,  zoodat 
deze  aan  de  hoogere  gehoorzaam  zijn.  Daarom  is  de 
ziel  naar  de  bovenste  krachten  zuiver  geestelijk  en  slechts 
naar  hare  lagere  krachten  de  levengeefster  van  het  gescha« 
pene.  In  de  ziel  is  een  kracht,  welke  eeuwig  uit  de  zuivere 
geest  vloeit  en  geheel  geestelijk  is,  en  in  die  kracht 
manifesteert  God  zich  geheel,  daar  is  een  zaligheid 
boven  bevatting. 

De  ziel  moet  vier  Goddelijke  eigenschappen  aanne- 
men. 1°  vrijheid  van  het  geschapene  en  van  al  datgene 
wat  God  niet  is,  2°  Gods  goedheid  door  de  kracht  der 
liefde,  3°  een  bewaking  Gods,  door  welke  de  schepselen 
de  ziel  niet  kan  schaden,  4°  de  kracht  Gods,  door 
welke  de  ziel  alle  vijanden  zal  overwinnen.  De  ziel  is 
gevormd  naar  den  Zoon  Gods  en  evenals  hij  bestaat 
ook  zij  in  de  geheimzinnige  uitstrooming,  uit  welke 
de  Zoon  uit  den  Vader  vloeit.  Doordat  de  ziel  een 
gave  Gods  is,  is  hare  natuur  eeuwig  en  is  het  haar 
mogelijk  tot  de  eeuwige  zaligheid  te  geraken  en  bestaat 
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niets  wat  haar  op  den  duur  van  God  kan  afhouden, 
in  wien  zij  zal  opgaan  en  onkenbaar  zijn  voor  al  het 
geschapene. 

God  schiep  de  ziel  naar  zijn  eigen  hoogste  volkomen- 
heid, opdat  zij  een  openbaring  zoude  zijn  van  zijn  eenig 
geboren  Zoon.  Daarom  wilde  God  komen  uit  de  heime- 
lijke schatkamer  der  eeuwige  Vaderlijkheid,  waarin 
hij  eeuwig  sliep  en  onuitgesproken  bleef  in  het  eerste 
begin  der  oorspronkelijke  louterheid ;  daarna  openbaarde 
hij  zich  in  den  Zoon,  om  tot  de  ziel  af  te  dalen  en  deze 
uit  de  schepping  terug  te  brengen  in  de  stille  duisternis 
van  het  verborgen  Vaderschap.  De  goddelijkheid  Gods  ligt 
daarin  dat  hij  zich  een  maakt  met  elk  wezen,  dat  voor 
zijne  goedheid  ontvankelijk  is.  De  ziel,  welke  God  lief- 
heeft en  hem  ontvangen  wil,  moet  —  zooals  wij  reeds 
dikwijls  zagen  —  van  al  het  geschapene  ontbloot  zijn, 
want  wanneer  de  ziel  zich  met  hare  loutere  natuur  tot 
God  keeren  kan,  zoo  is  zij  dadelijk  met  God  vereenigd 
door  de  hinderpalen,  welke  haar  verhinderen  tot  deze 
vereeniging  te  komen  en  slechts  gevormd  worden  door 
de  aandacht  welke  de  ziel  aan  het  geschapene  schenkt. 
Wanneer  de  ziel  het  tot  deze  leegheid  gebracht  heeft, 
zoo  wordt  het  Woord  in  het  erkennen  gesproken  en 
het  Woord  is  het  eeuwig  eigendom  van  het  erken- 
nen, in  hetwelk  het  alleen  bestaat  en  tegenwoordig 
is.  Voor  de  ziel,  welke  Gods  genade  ontving,  is  die  op- 
gave van  al  het  niet  goddelijke  geen  offer  maar  zelfs  een 
welbehagen. 

De  opstijging  van  de  ziel  tot  God  zou  men  in  acht 
stadiën  kunnen  indeelen  :  1°  de  mensch  geeft  zijn  wil 
aan  den  wil  Gods  over ;  2°  het  goddelijke  vuur  wordt 
in  den  mensch  ontstoken ;  3°  de  ziel  verlangt  naar  God ; 
4°  alle  krachten  der  menschen  zijn  op  God  gericht ; 
5°  de  ziel  dringt  God  binnen  ;  6°  de  ziel  wordt  vereenigd 
met  God;  7°  God  deelt  zich  geheel  aan  de  ziel  mede; 
8^  de  ziel  gebruikt  God  als  zichzelve,  daar  zij  een  met 
hem  is.  Hierna  bespreken  wij  nog  nader  welk  aandeel 
de  mensch  zelve  neemt  bij  dezen  gang  tot  God. 


VEREENIGING    VAN    GOD    EN    ZIEL  203 

De  ziel  is  wat  haar  bovenste  deel  betreft  een  volmaakt 
beeld  Gods.  Maar  de  engelen  staan  wat  dat  betreft  God 
nog  nader,  want  zij  zijn  uitsluitend  naar  God  gevormd. 
De  engelen  worden  daarom  naar  de  zielen  gezonden, 
opdat  deze  herinnerd  worden  aan  het  bestaan  van  haar 
gemeenschappelijk  beeld,  waarin  de  engelen  geheel  be- 
staan en  de  zielen  slechts  in  haar  hoogsten  vorm. 
De  ziel  kan  dit  hoogste  beeld  erkennen  en  erkenning 
komt  van  gelijkheid.  Door  hare  erkenning  komt  de  ziel 
in  het  eerste  beeld,  waar  alle  dingen  een  zijn,  en  dat 
beeld  bevindt  zich  in  God.  In  God  is  geen  schepsel 
edeler  dan   het  andere. 

Tusschen  wezen  en  erkenning  bestaat  een  nauw  verband, 

want  wat  niet  is  kan  ook  niet  erkend  worden  en  datgene 

wat  het  meeste  wezen  heeft  erkent  de  erkenning  ook  het 

meeste.    Daar  God  echter  een  wezen  heeft,  dat  alles  te 

boven  gaat,  zoo  gaat  ook  de  erkenning  Gods  alles  te  boven. 

In  de  eerste  louterheid,  waarin  de  ziel  geheeld  wordt,  in 

den  indruk  der  loutere  wezenlijkheid,  waar  de  ziel  God 

smaakt  voordat  hij  waarheid  of  erkenbaarheid  aan  zich 

heeft,  waar  alles  onnoembaar  en  onuitsprekelijk  is,  daar 

erkent  de  ziel  het  allerzuiverste  en  ontvangt  zij  het  wezen 

in  de  onmetelijkheid  waarin  het  daar  bestaat.  Paulus  zegt 

hieromtrent,  dat  God  in  een  ontoegankelijk  licht  woont, 

dat  een  ingaan  is  in  zijn  eigen  loutere  wezenheid,  waartoe 

geen  toegang  bestaat;  het  is  een  louter  zijn  in  zichzelf  waar 

niets  in  onderscheidbaren  vorm  bestaat,  want  wat  God 

is,  is  slechts  God.    Wanneer  de  ziel  uit  alle  geschapen 

vormen  getreden  is,  zoo  bestaat  zij  nog  in  God,  en  God 

is  de  eigenlijke  materie  der  ziel,  hier  kan  de  ziel  niet  meer 

uit  treden,  de  zielskrachten  trekken  God  in  zich,  totdat 

de   ziel   zich   in   een   louter   geestelijk   bestaan    bevindt. 

DiONYSius    zegt   dat   de   ziel   hier   niet   meer   ziel   heet 

maar    bovenste  kracht  Gods,  want  God  werkt  zijn  wil 

met   haar.     De   kracht   der  ziel   wordt   dan   uit   de  ziel 

genomen  en  de  ziel  wordt  met  God  vereenigd,  zooals  het 

voedsel  met  het  menschelijk  Hchaam  vereenigd  wordt, 

waar    ze  oog  wordt  in  het  oog  en  oor  wordt  in  het  oor. 
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Zoo  wordt  de  ziel  dus  God  in  God.  Zij  vereeiiigt  zich  met 
elke  goddelijke  kracht,  zooals  deze  kracht  in  God  bestaat, 
en  God  vereenigt  zich  met  de  ziel,  zooals  elke  kracht  in 
de  ziel  bestaat,  en  de  twee  vloeien  samen  in  een  licht. 
In  dit  licht  gaat  de  ziel  als  wezen  te  niet,  en  wat  zij  nog 
is,  dat  is  zij  in  God.  De  inwendige  geboorte  Gods  in  de 
ziel,  welke  de  grootste  zaligheid  is,  is  een  volmaking 
van  al  hare  zaligheden,  en  werkt  meer  voor  deze  zalig- 
heid dan  het  feit  dat  Christus  mensch  geworden  is  en 
dat  hij  gedoopt  werd  ;  en  al  hetgene  dat  God  door 
de  menschen  verrichtte,  dat  helpt  de  menschen  niets, 
indien  er  niet  eerst  een  geestelijke  vereeniging  plaats  vond 
waardoor  God  in  de  ziel  geboren  werd,  en  de  ziel  in  God. 
Om  dit  te  bereiken  heeft  God  al  zijn  werken  verricht. 
De  bestaansvorm,  waarin  de  ziel  overgaat,  is  haar 
materie  en  de  ziel  kan  deze  nooit  tot  op  den  grond 
erkennen,  want  deze  materie  is  God.  God  is  onbeweegbaar 
maar  de  ziel  verandert  zich  in  de  goddelijke  krachten. 

De  vorm  is  een  openbaring  van  het  wezen,  of  zooals 
DiONYSius  zegt,  de  vorm  geeft  het  bestaan  aan  het 
wezen.  Materie  zonder  vorm  bestaat  niet,  daarom  rust 
de  ziel  niet  voordat  zij  in  God  komt,  die  haar  eerste 
vorm  is,  en  geen  schepsel  kan  ooit  rusten  alvorens  zij 
tot  de  menschelijke  natuur  komen,  want  daarin  komt  zij 
in  haar  eersten  goddelijken  vorm.  Hierom  zegt  Dio- 
NYSius  weer  :  God  is  een  aanvang,  een  midden  en  een 
eind  aller  dingen. 

Zooals  de  aarde  de  diepste  plaats  onder  den  hemel 
ingenomen  heeft,  en  zich  daarom  de  hemel  voortdurend 
in  de  aarde  openbaart  zonder  iets  van  de  aarde  terug 
te  houden,  zoo  ook  gebaart  God  zich  in  de  ziel,  welke 
alles  opgegeven  heeft  en  voor  ziel  en  voor  schepselen 
niet  meer  bestaat.  God  moet  zich  aan  deze  ziel  geheel 
mededeelen,  of  hij  ware  niet  God  ;  alles  moet  hij  vrucht- 
voortbrengend aan  de  ziel  geven  die  zich  aan  God 
overgaf  en  de  diepste  plaats  onder  hem  innam,  evenals 
de  aarde  het  onder  de  zon  deed.  Zie  hier  een  voorbeeld 
dat  de  geheele  leer  uitdrukt. 
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Mijn  oog  is  een  oog,  onverschillig  of  het  open  is  of 
dicht ;  een  stuk  hout  is  en  blijft  dat,  of  het  oog  het  ziet 
of  niet.  Wanneer  het  oog  het  hout  ziet  blijven  zij  beide 
wat  zij  zijn  maar  worden  toch  in  het  werk  des  ziens 
geheel  vereenigd.  Ware  het  hout  minder  stoffelijk 
maar  zoo  geestelijk  als  de  werking  van  mijn  oog,  zoo  kon 
men  zeggen  dat  zien  en  hout  een  wezen  hadden.  Natuur- 
lijk is  deze  vereeniging  nog  veel  volmaakter  tusschen 
God  en  ziel,  welke  beiden  zuiver  geestelijk  zijn.  Het  licht 
der  ziel  ontvangt  God  onmiddellijk  zooals  hij  op  zich- 
zelf bestaat,  in  het  werk  der  goddelijke  voortbrenging. 
Het  licht  in  de  ziel  heeft  dan  ook  meer  eenheid  met 
God  dan  met  iedere  andere  zielskracht,  waarmee  het 
toch  het  wezen  gemeen  heeft,  evenals  het  oog  eens 
menschen  meer  gemeenschap  heeft  met  het  oog  van  een 
schaap  in  een  ander  land  dan  met  het  oor  van  dien- 
zelfden  mensch,  want  het  werk  der  twee  oogen  is  het- 
zelfde. In  de  ziel  neemt  het  goddelijke  licht  geen  hoogere 
plaats  in  dan  de  indrukken  der  zinnelijke  waarneming, 
want  ze  hebben  een  zelfde  wezen,  alleen  is  het  goddelijke 
licht  veel  verhevener. 

De  eenheid  van  God  en  ziel  is  zonder  grond,  of  wel  zij 
vindt  haar  basis  in  zichzelf  in  den  oorsprong  der  grond- 
looze  diepte  en  der  eindlooze  hoogheid.  De  vereeniging 
met  de  Drievuldigheid  ondergaat  de  ziel  door  het  hoogste 
dat  ze  in  zich  sluit,  zij  stijgt  ze  te  boven  met  het  hoogste 
waartoe  ze  zou  kunnen  komen,  maar  zij  verhindert  ze 
door  datgene  wat  afgescheiden  en  met  onderscheid 
in  haar  bestaat.  In  de  vereeniging  met  God  en  de  godde- 
lijke volkomenheid  wordt  de  ziel  zoo  geheel  vervuld 
met  de  hoogste  kracht  der  volkomenheid,  welke  God 
zelf  is  dat  zij  niets  meer  begeert ;  want  in  de  vereeniging 
heeft  zij  alles  wat  zij  zou  kunnen  begeeren  in  zijn 
hoogste  volmaaktheid.  Die  vereeniging  van  de  ziel  en 
God  is  de  voorsmaak  der  volmaakte  zaligheid,  welke  de 
ziel  boven  tijd  en  maat  in  de  godheid  zal  genieten. 
De  ziel  sluit  in  zich  de  volkomenheid,  in  welke  alle 
schepselen  daar  bestaan.    In  haar  tijdelijk  bestaan  kan 
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de  ziel  echter  reeds  door  de  genade  een  indruk  daarvan 
ontvangen. 

Wanneer  de  ziel  met  God  vereenigd  is,  zoo  heeft  zij 
in  hem  alles  wat  bestaat  in  zijn  volmaaktheid,  en  dat- 
gene wat  daar  bestaat  is  het  eenige  dat  waarlijk  bestaat. 
De  ziel  vergeet  daar  zichzelf  en  alle  dingen  zooals  deze 
op  zichzelf  bestaan  en  erkent  zich  op  goddelijke  wijze 
in  God  voor  zoover  God  in  haar  is.  De  ziel  bemint  zich 
op  zoo  goddelijke  wijze  in  God,  en  is  met  hem  zoo 
zonder  onderscheid  vereenigd,  dat  zij  slechts  op  goddelijke 
wijze  bestaat  en  slechts  in  dit  bestaan  haar  welbehagen 
heeft,  want  voor  de  ziel  bestaat  er  geen  grooter  geluk- 
zaligheid dan  deze  volkomen  vereeniging  met  God. 

God  is  in  dezen  verheven  toestand  eeuwig  en  zonder 
ophouden  een  geweest  met  de  ziel.  Voor  deze  vereeniging 
is  ook  geen  genade  noodig,  want  de  genade  is  een  schep- 
ping en  hier  bestaat  geen  geschapenheid,  en  zooals  wij 
hier  na  zien  zullen  is  de  ziel  in  den  grond  een  met  het 
goddelijk  wezen  der  Drieëenheid  waar  de  drie  Personen 
een  zijn.  Wanneer  de  mensch  wil,  zijn  dus  alle  dingen 
van  hem  en  van  God,  hij  behoeft  slechts  van  het  gescha- 
pene weg  te  gaan,  van  dat  wat  aan  hem  is  in  dat  wat 
hij  zelf  is,  en  hij  moet  dat  nemen  wat  hij  in  God  is.  Toch 
schijnt  het  mogelijk  dat  de  in  God  gevloeide  zielen 
haar  eigen  bestaan  terug  vinden,  en  wel  daar  waar  elk  met 
denkvermogen  begaafd  wezen  zich  van  zichzelf  bewust 
wordt,  want  hoezeer  de  ziel  ook  in  God  zinkt,  zoo  kan 
zij  toch  nooit  op  den  grond  Gods  komen.  God  heeft 
daarom  in  de  ziel  een  punt  gelaten  waardoor  de  ziel 
weer  tot  zichzelf  keert,  zich  terugvindt,  en  zich  als 
schepsel  erkent.  Dit  is  juist  de  eigenschap  waardoor 
het  de  ziel  onmogelijk  is  zichzelf  te  doorgronden.  In 
de  eenheid  met  het  goddelijke  wezen  —  welke  wij  hierna 
behandelen  —  heeft  de  ziel  haar  naam  verloren.  Hier 
heet  zij  niet  meer  ziel,  doch  maakt  zij  deel  uit  van  het 
onmetelijke  wezen. 

Hij  wiens  ziel  zich  met  God  vereenigd  heeft  bezit 
vijf  eigenschappen.    Ten  eerste  is  tusschen  hem  en  God 
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geen  onderscheid,  maar  is  hij  een  met  God,  zonder  dat 
zij  beiden  een  andere  hoeveelheid  dan  eenheid  vormen. 
Ten  tweede  doet  de  zahgheid  van  dezen  mensch  de  louter- 
heid in  hem  ontstaan,  waarin  God  zichzelf  vormt  en 
in  stand  houdt.  Ten  derde  heeft  hij  een  weten  met  Gods 
weten,  een  werken  en  een  erkennen  met  Gods  werken 
en  erkennen.  Het  werk  Gods  is  dat  hij  te  allen  tijde 
in  den  mensch  geboren  wordt.  Dat  geschiedt  wanneer 
de  mensch  ontbloot  is  van  het  geschapene  en  zelfs  van 
het  goddelijke  beeld  van  het  geschapene,  dan  komt 
Gods  eigen  beeld  in  hem.  Hoe  klaarder  de  mensch  Gods 
beeld  in  zich  heeft,  hoe  volmaakter  God  in  hem  geboren 
werd.  Ten  vijfde  wordt  deze  mensch  te  allen  tijde 
in  God  geboren.  Dit  geschiedt  doordat  van  het  beeld 
van  het  geschapene  het  geschapen  bestaan  werd  af- 
genomen. Hierdoor  lijkt  het  beeld  in  den  mensch  dan 
op  datgene  w^at  God  in  wezen  is.  Hoe  meer  dit  beeld 
God  gelijk  is,  hoe  meer  de  mensch  een  is  met  God. 
De  geboorte  des  menschen  is  dat  de  mensch  aldoor 
uit  God  neemt  wat  als  licht  uit  hem  straalt,  en  dat 
hij  naar  het  wezen  datgene  is  waardoor  hij  een  is 
met  God.  De  mensch  is  God  gelijk  naar  het  beeld,  maar 
hij  is  hem  ongelijk  door  's  menschen  geschapenheid. 
De  mensch  wordt  datgene  wat  hij  liefheeft,  en  indien 
hij  God  liefheeft  zoo  wordt  hij  een  met  God,  dan 
brengt  hij  met  God  alle  schepselen  voort  en  geeft  hen  de 
zaligheid. 

Ook  bestaan  er  vijf  uiterlijke  eigenschappen,  welke 
die  menschen  kenmerken  wier  ziel  met  God  vereenigd 
zijn.  Ten  eerste,  wat  voor  zware  slagen  deze  menschen 
ook  treffen,  nooit  hoort  men  hen  klagen,  maar  altijd  zullen 
zij  loven  en  danken.  Ten  tweede,  hoe  zeer  zij  ook  door 
de  schuld  van  anderen  lijden,  zij  vinden  toch  altijd  een 
woord  om  hen  te  verontschuldigen.  Ten  derde  begeeren 
deze  menschen  nooit  eenig  ding  van  God  hetwelk  hij 
hun  niet  uit  zichzelve  gaf.  Ten  vierde  kan  geen  voor- 
val in  hemel  of  op  aarde  deze  menschen  bedroefd  maken, 
wat   er  ook  gebeure,  het  behaagt  hen  in  God.   Ten  vijfde 
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baart  niets  in  hemel  of  op  aarde  hun  bijzondere  vreugde 
maar  alles  is  hun  in  God  welgevallig. 

De  zielen  van  diegenen,  welke  deze  vijf  eigenschappen 
bezitten,  zijn  met  God  vereenigd. 

VI 

TERUGKEER  DER  ZIEL  TOT  DE  GODHEID 

De  Godheid  is  een  geestelijke  substantie,  en  zoozeer 
van  alle  geschapenheid  afgezonderd,  dat  men  er  niets 
anders  van  zeggen  kan  dan  dat  zij  voor  ons  niet  bestaat. 
Zoodra  wij  zeggen  dat  de  Godheid  iets  is,  zeggen  wij 
een  onwaarheid.  De  Godheid  is  in  de  Drievoudigheid 
uitgedrukt  als  het  levende  licht  en  een  klare  schijn, 
maar  het  leven  der  natuur  is  niet  een  met  dat  licht. 
De  drie  personen  hebben  drie  onderscheidene  naturen 
welke  zij  ieder  op  hun  eigen  wijze  manifesteeren,  maar 
in  hun  wezen  zijn  zij  een.  Dit  een  zijn  is  echter  boven 
alle  werken  verheven,  want  de  werken  der  personen 
geschieden  in  het  geschapene. 

In  de  menschelijke  natuur  is  God  een  straal  van  het 
levendige  licht,  hetwelk  schijnt  in  de  duisternis  die 
het  licht  niet  begrijpt.  De  duisternis  moet  meer  voor 
het  licht  vlieden  dan  de  nacht  voor  den  dag.  De  mensch 
leert  echter  ondanks  zijn  duisternis  toch  Gods  wil 
erkennen  welke  is  dat  de  mensch  heilig  wordt,  en  onze 
heiligheid  bestaat  daaruit  dat  wij  datgene  erkennen 
wat  wij  voor  den  tijd  waren,  wat  wij  in  den  tijd  zijn  en 
wat  wij  na  den  tijd  worden.  Als  de  ziel  zich  in  deze  vraag- 
stukken verdiept,  zoo  geeft  zij  geen  acht  op  het  lichaam, 
zoodat  het  ten  slotte  slechts  als  een  tempel  voor  de  ziel 
dient  en  het  haar  zonder  morren  onderdanig  wordt. 

In  het  wezen  der  ziel  kunnen  wij  God  wel  gewaar  wor- 
den en  erkennen.  Zooveel  als  een  mensch  in  dit  leven 
met  zijn  erkennen  het  wezen  der  ziel  nabij  komt,  zoo- 
veel nader  komt  hij  er  aan  toe  God  te  erkennen,  en  dit 
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geschiedt  slechts  door  aflegging  van  het  geschapene  en 
niet  door  het  gaan  uit  zichzelf.  Men  kan  God  in  de  schep- 
selen liefhebben,  maar  dit  kan  men  toch  nooit  zoo  louter 
als  men  het  in  zichzelf  kan.  Om  God  lief  te  hebben  moet 
de  ziel  niet  uit  zichzelf  gaan,  want  in  de  ziel  zelve  ligt 
en  woont  de  waarheid,  welke  degene,  die  haar  er  buiten 
zoekt,  niet  zal  vinden.  God  is  louter  en  klaar  en  daarom 
kan  ik  hem  slechts  in  de  louterheid  vinden.  Het  inwendige 
der  ziel  is  klaarder  en  louterer  dan  eenig  schepsel  en  daar- 
om vindt  men  God  het  allerzekerst  in  de  innerlijkheid 
der  ziel.  Elk  mensch  is  een  leven  in  de  inwendigheid 
Gods,  want  alles  wat  in  den  Vader  is  is  een  leven  in 
hem,  en  hieromtrent  zeide  Johannes  dat  de  Vader 
den  Zoon  gebaart  en  in  dat  gebaren  de  mensch  uit  hem 
wordt  voortgebracht.  De  Zoon  is  in  God  in  zijne  innerste 
innerlijkheid.  Alles  wat  in  God  tot  bestaan  komt  is  een 
leven  in  hem  en  daarom  ben  ik  een  leven  in  de  in- 
wendigheid Gods.  Johannes  zegt  dat  het  leven  een 
licht  der  lichten  is,  hetgeen  beduidt  dat  met  het  leven 
ook  het  goddelijk  licht  in  ons  is,  en  dat  wij  daarin  alle 
dingen  zien  welke  wij  met  het  denkvermogen  begrijpen. 
God  is  een  wezen  en  hij  is  een  volkomen  wezen,  zonder 
hetwelk  alle  wezens  niet  zijn,  want  alle  wezens  bestaan 
door  zijn  wezen. 

De  Vader  brengt  zijn  Zoon  voort  als  zijn  evenbeeld,  zijnde 
hetzelfde  en  van  dezelfde  natuur.  De  ziel  is  niet  alleen 
den  Zoon  gelijk  maar  de  Zoon  wordt  in  de  ziel  voort- 
gebracht, zooals  God  hem  in  de  eeuwigheid  voortbrengt. 
God  brengt  de  ziel  voort  evenals  zijnen  Zoon,  dus  als 
zichzelf  en  zichzelf  als  de  ziel,  als  zijn  eigen  wezen  en 
zijn  eigen  natuur.  Uit  de  diepste  bron  des  Vaders  komt 
de  ziel  voort  in  den  Heiligen  Geest,  en  deze  vormen 
slechts  een  leven,  een  wezen  en  een  werk.  Alles  wat  God 
werkt  is  een,  daarom  brengt  hij  den  mensch  voort  als 
den  Zoon,  n.1.  zonder  afscheiding.  Mijn  lichamelijke 
Vader  is  slechts  voor  een  klein  deel  mijn  Vader  en  ik 
ben  van  hem  gescheiden.  Maar  met  mijnen  hemelschen 
Vader  deel  ik  alles,   ik  heb  alles  van  hem  en  ik  ben  als 
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hij  is.  Paulus  zegt  dat  wij  allen  in  God  getransformeerd 
worden,  zooals  het  brood  van  het  avondmaal  het  lichaam 
des  Heeren  wordt.  De  mensch  wordt  zoo  geheel  God 
dat  God  mij  als  zijn  eigen  wezen  ziet,  een  en  gelijk  met 
hem,  zoodat  er  geen  onderscheid  meer  bestaat.  God 
erkennen,  aanschouwen  en  bevatten  kan  de  ziel  slechts 
met  God  zelve,  wanneer  zij  zich  van  haar  eigen  afgeschei- 
den wezen  heeft  ontdaan  en  God  alleen  haar  wezen  is. 
Wij  moeten  God  met  zijn  eigen  wezen  erkennen  en  be- 
vatten, zoodat  hij  het  eigenlijk  in  ons  is,  die  erkent  en 
bevat.  Dan  is  de  ziel  evenzoozeer  het  begrijpende  als 
het  begrijpen.  Niemand  kan  echter  in  het  tijdelijke 
bestaan  naar  zijn  werkelijken  zin  bevatten,  hoe  op  deze 
wijze  de  ziel  in  ons  begrijpt  en  begrepen  wordt.  Hiertoe 
moet  de  ziel  geheel  in  zich  verzonken  zijn  in  een  zuivere 
gewaarwording,  in  de  goddelijke  natuur,  waarin  de 
geschapen  zin  nooit  kan  komen.  Om  tot  deze  zuivere 
gewaarwording  te  komen,  moet  de  ziel  door  de  genade 
met  God  vereenigd  worden  en  in  zijn  natuur  zooals  de 
Zoon  eeuwig  een  is  met  de  natuur  Gods,  en  de  genade 
Gods  moet  de  natuur  der  menschen  worden.  Hierdoor 
wordt  de  mensch  goddelijk  als  de  hemelsche  Vader  in 
zijn  natuur.  God  staat  ons  nader  dan  wij  ons  zelf  nabij 
staan.  St.  Augustinus  zegt  dat  de  ziel  een  hemelschen 
ingang  heeft  in  de  goddelijke  natuur  daar  waar  alle 
dingen  tot  het  niet  bestaan  komen  ;  daar  wordt  de  ziel 
door  erkennen  zonder  erkenning,  door  liefde  zonder 
liefde,  door  willen  zonder  wil  en  door  licht  wordt  zij 
duister.  Erkende  zij  zichzelf,  of  God  aan  zich  of  zich 
aan  God,  zoo  ware  dit  hier  voor  haar  een  onvolmaaktheid. 
Hier  moet  de  ziel  zoo  louter  en  van  alles  ontbloot  zijn  dat 
er  niets  aan  haar  blijft  bestaan  dan  God,  want  God  heeft 
haar  beschenen  als  de  zon  de  maan  beschijnt  en  zij  stroomt 
dan  met  den  stroom  Gods  in  alle  eeuwigheid  in  welke  God 
vloeit  en  waar  niets  bestaat  dan  de  eerste  oorsprong 
van  het  al.  De  grootste  opheffing  welke  God  de  ziel 
kan  doen  ondergaan  is  dat  hij  haar  van  niets  met  zich 
gelijk  maakt.    De  ziel  kan  daarom  zich  niet  beter  tot 
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God  richten  dan  zich  met  het  niets  gelijk  maken.  Er 
bestaat  geen  grootere  drang  tot  vereeniging  dan  gelijkenis 
en  eenheid  van  natuur,  en  niemand  kan  vereenigd 
worden  wanneer  hij  niet  met  inwendige  en  uitwendige 
zinnen  getrokken  wordt  tot  de  zuivere  erkenning  en  tot 
de  goddelijke  natuur. 

Om  tot  de  ware  verheven  aanschouwing  te  kunnen 
komen  moeten  wij  aan  drie  voorwaarden  voldoen, 
zegt  Paulus,  wij  moeten  1°  ons  gemoed  bezitten,  2° 
moet  ons  gemoed  vrij  zijn  en  3°  moet  ons  gemoed  God- 
schouwend  zijn.  De  ziel  heeft  een  geestelijke  waarneming 
in  zich,  waarin  zij  elk  ding  zonder  geschapenheid  aan 
zich  zelf  waarneemt.  De  ziel  heeft  ook  een  licht  in 
zich  besloten  waarmee  zij  alle  dingen  schept.  Wan- 
neer de  waarneming  en  het  licht  zoo  vereenigd  zijn  dat 
de  eene  de  plaats  van  het  ander  vormt,  dan  eerst  bezit 
men  het  gemoed.  Onze  uiterlijke  mensch  moet  hiertoe 
gescheiden  zijn  van  de  genoegens  der  schepselen  en  de 
innerlijke  mensch  moet  zich  geheel  naar  God  gevoegd 
hebben.  Wanneer  dat  geschied  is,  zoo  erkent  de  bovenste 
zielskracht  God  in  hare  eigen  krachten.  Volgens  Dio- 
NYSius  is  de  ziel  dan  niet  ziel  maar  is  zij  de  bovenste 
kracht  Gods.  Wat  de  tweede  voorwaarde  betreft,  zoo  is 
een  gemoed  vrij  wanneer  het  door  niets  gebonden  is 
en  het  moet  dan  ook  zoo  vrij  en  louter  zijn  als  in  de  eerste 
manifestatie.  De  derde  voorwaarde  spreekt  van  een  God- 
schouwend  gemoed,  hetgeen  beduidt  een  zalig  gemoed 
in  hetwelk  de  ziel  God  bezit.  Dionysius  zegt  dat  wanneer 
de  ziel  God  aanschouwt,  zij  een  kracht  ziet  welke 
haar  een  met  hem  maakt.  Zij  ziet  dan  het  goede  het- 
welk boven  alle  andere  goed  bestaat  en  in  hetwelk 
alles  besloten  is.  Om  dat  eigen  te  worden  wil  God  de 
ziel  uit  haar  eigen  bestaan  lokken  ;  en  een  heidensclie 
philosoof  zegt  hieromtrent  dat  deze  hoogste  lust  alle 
andere  lusten  overwint  en  de  ziel  uit  alle  wereldsche 
welbehagen  naar  de  bovenste  waarheid  trekt  waarin 
alle  dingen  eindigen.  Toch  kan  onze  neiging  tot  het 
geschapene  hier  nog  een  hinderpaal  zijn.    Wanneer  wij 
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echter  voelen  dat  wij  God  meer  dan  al  het  andere  be- 
geeren,  zoo  is  dat  een  bewijs  dat  God  onze  bovenste  kracht 
heeft  aangeraakt,  niet  door  de  genade  maar  werkelijk 
zooals  het  door  de  wezensgelijkheid  mogelijk  is.  Dan 
wordt  de  ziel  door  de  begeerte  uit  zichzelf  tot  God 
gebracht.  In  de  reinheid  en  louterheid  Gods  wordt  de 
ziel  honderden  malen  klaarder  en  helderder  dan  de  zon, 
want  de  zon  is  een  lichamelijk  ding  en  de  ziel  is  geestelijk, 
de  ziel  is  evenveel  klaarder  dan  de  zon,  als  het  geestelijke 
het  lichamelijke  overtreft.  Wanneer  dus  de  ziel  reeds  zoo 
klaar  is,  dan  is  God  onmetelijk  klaar,  want  hij  heeft  haar 
geschapen,  en  de  oorzaak  heeft  meer  van  elke  eigenschap 
dan  van  het  voortgebrachte.  Alle  menigvuldigheid  der 
ziel  moet  in  de  bovenste  kracht  worden  samengetrokken 
en  deze  bovenste  kracht  moet  in  God  worden  gebracht. 
Gedurende  het  eten  is  de  spijs  niet  met  het  wezen 
van  het  lichaam  vereenigd,  maar  eerst  wanneer  het 
verteerd  is ;  zoo  ook  is  de  ziel  gedurende  haar  werk 
niet  met  God  vereenigd,  maar  is  deze  vereeniging  er  het 
gevolg  van.  De  ziel  gaat  boven  alle  erkennen  en  kennis 
welke  zij  uit  hare  eigen  krachten  kan  voortbrengen  tot 
de  hoogte  waar  alle  onderscheid  des  erkennens  ophoudt. 
In  de  inwendigheid  der  oorspronkelijke  gewaarwording, 
waar  de  dingen  in  een  ongevormd  niets  bestaan,  daar 
bemerkte  de  ziel  de  eenheid  waarin  alle  dingen  stil 
worden,  de  duistere  vereeniging  welke  boven  alles  zweeft, 
de  reine  eenvormigheid  der  wezens  waar  het  geschapene 
niet  werd  aangeroerd.  Alle  vormen  der  liefde  gaan  daar 
te  niet,  en  alle  zinnen  en  alle  krachten  der  ziel  zijn  er 
buiten  hunne  krachten  gezet.  De  geest  wordt  er  omgewerkt 
in  een  bestaan  dat  noch  vorm  noch  gestalte  heeft, 
maar  dat  slechts  in  God  zelf  bestaat,  en  zijn  natuur 
wordt  wezenloos,  daar  zijn  eigen  wezen  hem  zoo  geheel 
verlaten  heeft  dat  er  niets  overblijft  dan  een  eenig 
is.  Dit  15  bestaat  echter  uit  de  eenheid  welke  het  zijn 
zelve  is  van  alle  dingen  zoowel  als  van  de  ziel.  Dionysius 
noemt  dit  het  eenige  leven  van  al  het  levende,  het  zijn 
van   al   het   zijnde,  het  erkennen  van  al  het  erkennende, 
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de  natuur  aller  naturen,  het  licht  van  al  het  lichtende,  en 
toch  zelf  niet  leven  noch  zijn,  noch  erkennen  noch  natuur 
noch  licht.  De  ziel  bestaat  zonder  eenige  omschrijf  baar- 
heid, verlost  van  alle  eigenschappen,  zoodat  zij  niet  als 
een  zeker  ding  voor  eenig  mensch  bestaat.  De  ziel  moet 
uit  alle  bezigheid  treden  en  zich  nergens  op  steunen, 
om  in  het  niet  te  kunnen  verzinken. 

De  voornaamste  eigenschap,  welke  voor  dezen  terugkeer 
van  de  ziel  tot  de  Godheid  noodig  is,  is  weer  de  leegheid 
welke  wij  reeds  bespraken,  toen  wij  de  voorwaarden 
behandelden  welke  voor  de  opstijging  der  ziel  tot  God 
noodzakelijk  zijn.  De  Godheid  is  van  het  standpunt 
van  het  geschapene  gezien  gelijk  aan  het  niet  bestaan. 
Het  niets  is  zonder  aanvang,  daarom  kan  God  ons  als 
zijn  evenbeeld  niet  uit  iets  maken  dat  hem  meer  nabij 
komt  dan  het  niets.  Gods  scheppingsdaad  heeft  ook  de 
ziel  geschapen  en  evenals  hij  is  ook  de  ziel  zonder  stof. 
De  zuiverste  vereeniging,  welke  de  ziel  dan  ook  met 
de  goddelijke  natuur  kan  hebben,  bevindt  zich  in  het 
niet  bestaan.  Het  niets,  wat  zij  waren  alvorens  zij  tot 
een  eigen  bestaan  kwamen,  had  geene  behoeften,  het 
weerstond  ook  allen  vorm  en  het  geschapene  wezen : 
alleen  de  goddelijke  kracht  was  sterker  en  deze  bracht 
het  niets  in  beweging  en  schiep  er  uit,  zooals  God  alle 
dingen  uit  het  niets  schiep.  God  heeft  de  ziel  een  vrije 
beschikking  over  zichzelf  gegeven,  zoodat  hij  haar 
vrijen  wil  niet  kan  belemmeren  en  haar  geen  handelingen 
kan  doen  verrichten  welke  zij  niet  zelf  wenscht,  zij  kan 
dus  in  dit  lichaam  datgene  doen  wat  zij  verlangt.  Wil  zij 
er  echter  toe  komen  niets  meer  noodig  te  hebben  en  even 
bestendig  te  worden  als  het  niets,  zoo  moet  zij  alle  hare 
krachten  samenvatten  in  haren  vrijen  wil,  opdat  zij  van 
hare  geschapenheid  en  alle  andere  schepselen  onbezoedeld 
blijve.  Dan  eerst  kan  zij  zich  met  de  eeuwig  onverander- 
bare Godheid  vereenigen,  welke  zelf  nooit  vermengd  werd 
met  eenig  werk  dat  de  Drievuldigheid  ooit  volbracht.  De 
ziel  moet  zoo  geheel  in  deze  grondelooze  bron  van  godde- 
lijk niet  verzonken  zijn  dat  niets  hen, daaruit  zou  kunnen 
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trekken  en  zij  niet  weer  tot  de  schepselen  terugkeere  maar 
eeuwig  daar  in  de  Godheid  blijve,  evenals  de  goddelijke 
Vader  ook  nooit  uit  zijn  goddelijke  natuur  wijkt.  De 
ziel  moet  niet  meer  door  het  geschapene  worden  aan- 
getrokken, maar  zij  moet  zoo  geheel  in  God  verdwij- 
nen dat  ze  er  zich  onmogelijk  meer  uit  zou  kunnen 
scheiden.  God  alleen  is  de  plaats  der  ziel  en  de  gescha- 
penheid is  niet  de  omstandigheid  waarin  zij  moet  rusten. 
Daar  God  voor  het  geschapene  niet  bestaat  of  niets  is, 
moet  ook  de  ziel  voor  de  schepselen  niets  worden. 

God  weet  de  ziel  zoo  geheel  in  zich  te  trekken  dat  er 
niets  meer  van  in  het  geschapene  blijft  bestaan.  De  ziel 
wordt  door  God  in  de  stilheid  der  verborgenheid  zijns 
wezens  gebracht,  zoodat  de  ziel  niets  anders  meer 
erkent  dan  zichzelf.  Maar  daar  houdt  ook  de  afscheiding 
tusschen  de  ziel  en  God  op,  daar  God  daar  de  ziel  geheel 
omsluit.  De  ziel  behoudt  hier  het  bewustzijn  dat  zij 
bestaat,  maar  zij  weet  niet  wat  zij  is.  Het  licht  Gods 
maakt  de  ziel  aan  zich  gelijk,  het  verwijdert  alle  duis- 
ternis en  maakt  de  bloote  eenheid.  Johannes  Chrys- 
sosTOMus,  zegt  dat  wij  niet  weten  wat  wij  zijn  voor  wij 
in  dit  licht  zijn  overgegaan,  maar  dan  eerst  toonen  wij 
wat  wij   werkelijk  zijn. 

Alles  wat  schepping  of  zelfs  manifestatie  betreft  is 
het  werk  van  God  en  niet  van  de  Godheid  ;  deze  laatste 
is  dus  geheel  leeg  en  arm.  Hoe  arm  en  leeg  de  ziel  ook 
is,  de  Godheid  is  het  altijd  nog  meer  en  het  is  dat  voor- 
beeld hetwelk  de  ziel  het  meeste  volgt.  God  heeft  den 
vorm  der  ziel  in  zich  getrokken,  hij  heeft  de  ziel  met 
zijn  vorm  gevormd  naar  zijn  vorm  en  nu  neemt  zij  elk 
ding  tot  zich  zonder  stoffelijk  bestaan,  zooals  de 
schepper  in  haar  bestond.  Wij  moeten  dan  alle  dingen 
erkennen  in  de  edelheid  in  welke  zij  in  de  eeuwige  wijs- 
heid bestaan.  Wij  zullen  ze  met  den  geest  erkennen  in 
hun  pure  geestelijke  bestaan  zooals  de  dingen  zich  in  God 
bevinden.  Zoo  zullen  wij  deze  erkenning  door  de  genade 
verrichten  welke  God  door  zijne  natuur  deed.  Maar  deze 
erkenning  houdt  met  God  op  en  in  de  Godheid  bestaat 
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zij  niet,  daarom  moeten  wij  ook  deze  erkenning  opgeven 
en  onze  zielen  moeten  zoo  arm  en  leeg  worden  als  toen 
zij  nog  niet  waren,  en  zooals  de  Godheid  leeg  is  in  haar 
nietsbestaan.  De  armen  des  geestes  zijn  zonder  onderscheid 
een  met  den  Vader,  en  de  Vader  erkent  ook  geen  onder- 
scheid tusschen  zich  en  de  zielen,  want  hij  is  van  natuur 
dat  wat  de  zielen  van  genade  zijn.  Den  arme  des  geestes 
zijn  die  welke  aan  God  alle  dingen  gelaten  hebben, 
zooals  hij  ze  had,  toen  wij  nog  niets  waren  in  het  niets- 
bestaan van  God  zelve.  In  dat  niets-bestaan  woont  God 
en  de  louterheid  der  ziel  woont  daar  in  God,  en  geen 
schepsel  kan  tot  deze  hoogte  komen. 

Alles  wat  niet  werkelijk  in  het  wezen  bestaat  moet 
afgelegd  en  bedekt  worden,  zoodat  het  nooit  meer  in  het 
bewustzijn  komt.  Van  niets  moet  de  ziel  kennis  hebben 
en  met  niets  moet  zij  gemeenschap  bezitten.  Alle  schep- 
selen moeten  opgehouden  hebben  voor  haar  te  bestaan. 
Datgene  wat  noch  hier  noch  daar  is,  dat  is  de  veelheid 
van  het  wezen.  Voor  God  moeten  wij  alles  in  ons  open 
zetten.  Waar  wij  ons  ook  vinden,  hetzij  in  vermogen  of 
in  onvermogen,  in  lief  of  leed,  waar  wij  ons  toe  geneigd 
vinden,  daarheen  moeten  wij  ook  gaan  in  de  waarheid 
van  het  wezen. 

Wanneer  wij  ons  geheel  voor  God  openen,  zoo  opent 
hij  zich  ook  geheel  aan  ons  en  onthoudt  hij  ons  geen 
enkele  zijner  eigenschappen,  noch  wijsheid,  noch  waarheid, 
noch  heiligheid,  noch  Godheid.  Maar  wanneer  wij  ons 
voor  God  sluiten,  zoo  doet  hij  ook  hetzelfde  en  ontvangen 
wij  zijne  gaven  niet.  Zoolang  gij  in  uw  hart  nog  leed  hebt 
—  behalve  over  zonden  —  zoolang  is  het  geestelijke 
kind  nog  niet  in  u  geboren.  Wanneer  gij  lijdt,  zoo  zijn 
het  de  w^eeën  der  geboorte,  maar  wanneer  de  mensch 
door  geen  leed  meer  wordt  bewogen,  heeft  de  gees- 
telijke geboorte  plaats  gehad  en  is  de  mensch  in  substantie 
en  eigenschappen  aan  God  gelijk.  Wanneer  de  mensch 
dan  door  een  groot  leed  wordt  getroffen,  moet  het  hart 
van  dezen  mensch  onbewogen  blijven,  anders  is  dit 
een   teeken    dat    de   geboorte   van   het   geestelijke   kind 
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nog  niet  geschiedde,  maar  men  heeft  vreugde  in  goede 
werken  en  de  vreugde  welke  de  mensch  in  zich  heeft  is 
eeuwig  en  onveranderlijk.  Wanneer  het  goddelijk  wezen 
in  mij  is  ontwaakt,  zoo  kan  niets  mij  treffen  wat  aan  het 
goddelijk  wezen  vreemd  is.  Alles  wat  wij  dan  zien, 
is  liefde  en  vreugde  Gods.  Wanneer  men  dit  gevoel 
van  welbehagen  bezit,  zoo  is  dat  een  teeken  dat  de 
geboorte  van  het  geestelijke  kind  werkelijk  plaats  heeft 
gehad,  maar  dit  is  niet  voldoende,  want  het  kind  moet  niet 
alleen  geboren  worden,  maar  de  geboorte  moet  blijven, 
zooals  ook  de  Zoon  eeuwig  geboren  is  en  geboren  wordt. 

Opdat  de  ziel  zichzelf  vinde,  scheiden  zich  echter 
God  en  ziel,  en  blijft  de  ziel  in  de  Godheid.  Maar  on- 
geschapen bewustzijn  werkt  daarin  op  haar  erkennen, 
en  daardoor  is  de  ziel  hier  veel  nader  aan  de  ontbeelding 
der  Godheid  dan  aan  de  erkenning  van  al  datgene  wat 
de  Vader  ooit  gaf.  En  ook  al  komt  de  ziel  dan  nog  in 
dit  lichaam,  zoo  is  dit  toch  voor  haar  een  eeuwig  bezit 
geworden. 

Alle  bewegen  is  sterven.  De  ziel  sterft  in  het  wonder 
der  goddelijke  natuur,  welke  zij  niet  begrijpen  kan 
maar  in  welke  zij  verzinkt  in  een  niet  bestaan.  In  dit 
niet  zijn  wordt  zij  begraven,  met  on-kennis  wordt  zij 
vereenigd  in  het  onerkende,  door  het  niet-denken  wordt 
zij  vereenigd  met  het  ongedachte  en  door  het  niet-lief- 
hebben  met  dat  wat  niet  meer  liefheeft.  Datgene  wat 
de  dood  grijpt  kan  niemand  nemen.  De  dood  scheidt 
het  leven  van  het  lichaam  en  de  ziel  van  God  en  werpt 
ze  in  de  Godheid  waarin  hij  ze  begraaft,  zoodat  ze  alle 
schepselen  onbekend  is.  Daar  wordt  de  ziel  zoo  onbe- 
grijpelijk als  God  onbegrijpelijk  is.  Als  de  ziel  gedood 
wordt  in  de  drie  personen,  dan  verliest  zij  haar  bestaan 
en  wordt  in  de  Godheid  omgezet.  Daar  vindt  zij  het 
aangezicht  van  haar  niets  en  zij  ziet  in  de  verborgen 
kennis  Gods.  Zoo  ziet  de  ziel  Gods  grootheid  in  hare 
kleinheid  en  werpt  zich  uit  Gods  hart  en  uit  alle  schep- 
selen en  blijft  in  haar  loutere  niet  bestaan,  terwijl  de 
goddelijke  kracht  haar  in  haar  wezen  houdt.  Voor  zoover 
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de  ziel  zich  door  gelooven  kan  doen  verzinken  in  het 
onerkende  goede,  zoover  wordt  zij  een  met  dit  goede  en 
wordt  voor  zichzelf  en  voor  alle  schepselen  onkenbaar. 
Zooals  wij  reeds  zeiden  :  zij  weet  dat  zij  is,  maar  zij  weet 
niet  wat  zij  is.  Wanneer  zij  alles  erkent  wat  te  erkennen 
is,  dan  eerst  komt  zij  in  het  onkenbare  goede.  Deze  over- 
gang is  velen  erkcnnenden  verborgen.  Het  niet,  waarin 
de  ziel  tot  het  niet  komt,  moet  van  alle  beelden  en  vormen 
zijn  afgekeerd,  want  dat  is  de  goddelijke  natuur  ook. 
Om  hiertoe  te  komen  moet  de  ziel  zich  zelfs  van  alle 
goddelijke  materie  ontdoen  en  al  datgene  opgeven  wat 
het  loutere  erkennen  zou  kunnen  hinderen,  dat  is  al 
datgene  wat  men  door  verstand  of  kennis  waarneemt  ; 
maar  God  heeft  niets  zoodanig  verborgen  dat  de  ziel 
het  niet  zou  kunnen  vinden,  indien  zij  met  vlijt  en 
wijsheid  zoekt.  De  kracht  van  alle  dingen  is  in  hun 
wezen  en  de  ziel  heeft  het  vermogen  in  zich  alle  dingen 
te  erkennen  in  hun  hoogste  bestaan.  Wanneer  de  ziel 
zich  ontbloot  heeft  van  alle  dingen,  zoo  wordt  haar 
de  verborgenheid  van  haar  eigen  wezen  ontsloten  en 
kan   zij    de   macht  van   hare  verborgenheid   ontvangen. 

Datgene  wat  de  erkenner  kent  is  het  erkende,  en  het 
erkennen  gaat  niet  verder  dan  het  erkende  en  het  wordt 
daarmede  een.  In  het  eenvoudig  beeld  kwam  nooit 
erkennen  en  daarom  ontgaat  dit  beeld,  waarnaar 
God  alle  schepselen  gemaakt  heeft,  aan  het  erkennen 
der  schepselen.  Komt  eenig  schepsel  er  toe  God  daar 
te  volgen  waar  hij  eeuwig  boven  alle  vormen  ver- 
heven is,  zoo  moet  deze  zich  boven  alle  geschapenheid 
verheffen  en  ook  boven  zichzelf.  Zij  moet  zich  over  alle 
erkennen  begeven  in  de  woestijn  Gods  welke  Gods 
eenvoudige  natuur  is.  In  haar  eigen  woestijn  wordt  het 
schepsel  beroofd  van  haar  eigen  beeld,  maar  in  de  godde- 
lijke woestijn  wordt  ze  zelfs  buiten  zichzelf  geleid, 
en  daarheen  gebracht  waar  ze  haar  naam  zal  verliezen, 
waar  ze  niet  meer  ziel  heet,  maar  waar  zij  God  met 
God  zal  heeten. 

Het  wezen   der  Godheid  trekt  het  bloote  wezen   des 
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geestes  zoodanig  in  zich  dat  een  gelijkheid  tusschen 
hen  beiden  ontstaat  en  dat  er  slechts  een  wezen  schijnt 
te  zijn.  Dan  heeft  het  loutere  wezen  Gods  den  geest  in 
zich  verslonden  en  blijft  er  slechts  een  licht  bestaan. 
DiONYsius  zegt  dat  alle  krachten  der  ziel  dan  voor  God 
tot  niets  zijn  geworden,  en  bedoelt  daarmee,  dat  het 
loutere  wezen  der  Godheid  de  bloote  vonk  des  geestes 
in  zich  heeft  getrokken  en  zij  dit  wezen  der  Godheid 
nergens  tot  den  bodem  kwam.  Ziel  en  Godheid  bestaan 
dan  op  gelijke  wijze,  zij  zijn  gelijk  waar  en  gelijk  goed, 
gelijk  in  alle  wezenlijke  volkomenheid  in  de  eeuwige 
eeuwen  en  in   de  rijkdom  der  Godheid. 

Het  wezen  Gods  —  of  Godheid  —  is  in  zijn  loutersten 
bestaansvorm  een  oorspronkelijk  en  een  volkomen  wezen. 
Uit  dit  wezen  vloeit  de  kracht  in  het  werk.  De  drie 
personen  zijn  een  openbaring  der  Godheid  en  dezen  doen 
zich  door  de  genade  in  de  ziel  vloeien.  Het  wezen  Gods 
wordt  door  de  personen  in  het  wezen  der  ziel  nagevolgd 
en  het  eene  wezen  doordringt  het  andere,  en  de  bovenste 
zielskrachten  vloeien  weer  uit  het  wezen  der  ziel,  zooals  de 
Personen  uit  de  Godheid  vloeien,  en  God  doet  het  wezen 
zijner  genade  in  het  wezen  der  ziel  stroomen.  De  hoogste 
zielskrachten  krijgen  haar  eigenschappen  uit  het  wezen 
der  genade,  welke  zich  in  het  wezen  der  ziel  bevindt, 
en  de  bovenste  kracht  der  ziel  manifesteeren  zich  in 
het  wezen  der  lagere  krachten.  Wanneer  nu  de  ziel  in 
de  goddelijke  natuur  wordt  getrokken,  dan  wordt  zij 
eerst  van  alles  ontdaan,  wat  zij  aan  gebreken  of  on- 
volmaaktheden zou  kunnen  bezitten  en  wat  niet  ver- 
eenigbaar  is  met  de  goddelijke  natuur,  welke  zij  op  het 
punt  staan  eigen  te  worden.  De  volmaaktheid  en  macht 
heeft  de  ziel  niet  door  hare  eigen  natuur,  maarzij  ontvangt 
ze  van  de  goddelijke  natuur.  God  vloeit  na  de  open- 
baring weer  terug  in  zichzelven,  waar  hij  het  geschapen 
bestaande  even  weinig  acht  alsof  het  niet  bestond.  De  ziel 
moet  God  daar  volgen.  Zij  moet  de  menschheid  en  den  per- 
soon des  Zoons  begrijpen,  en  door  den  persoon  des  Zoons 
moet    zij    bevatten  wat  de  Vader  is.    Door  hen  beiden 
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moet  de  ziel  verstaan  wat  de  Heilige  Geest  is.  Door  de 
persoon  des  Vaders  moet  de  ziel  het  eenvoudige  wezen 
kennen,  en  hierdoor  den  afgrond  van  het  niets,  waarin 
zij  moet  verzinken  zonder  materie.  Hier  is  de  ziel  noch 
God,  noch  wezen,  noch  waarheid,  noch  enkelvoudig 
bestaan,  want  zij  is  niets.  Indien  gij  u  iets  in  gedachte 
kunt  voorstellen,  zoo  is  de  ziel  dat  niet.  De  ziel  vindt 
geen  waarheid  in  het  feit  zich  in  de  eenheid  der  eerste 
loutere  wezenlijkheid  te  bevinden,  maar  hier  gaat  de 
loutere  waarheid  heen  en  van  hier  vloeit  zij  ook  uit. 
Materie  en  vorm,  verstand  en  wezen,  dat  alles  heeft 
de  ziel  in  deze  eenheid  verloren,  want  zij  is  daar  zelve 
niets  geworden.  Het  is  hier  alles  God  die  werkt.  Hij 
houdt  dit  alles  in  zijn  wezen  en  voert  het  door  zijn  kracht 
in  de  loutere  godheid.  Hier  vloeit  de  ziel  met  de  loutere 
Godheid  in  al  datgene  waarin  God  vloeit,  en  evenals  God 
is  zij  dan  de  plaats  aller  dingen  maar  heeft  zelf  geen 
plaats.  Het  is  dit  al-gewaarworden  dat  gevoel  noch 
gedachte  heeft.  Wat  de  ziel  is,  dat  is  zij  door  genade, 
en  datgene  wat  zij  bereikt,  dat  bereikt  zij  door  een 
kracht  welke  haar  niet  van  natuur  toebehoort.  Toch 
komt  zij  zelve,  als  ziel,  de  godheid  reeds  zoo  nabij  dat 
zij  de  godheid  in  de  kracht  des  Vaders  door  de  genade 
ontvangt,  terwijl  de  Vader  haar  door  haar  natuur  ont- 
vangt. De  ziel  moet  de  Godheid  en  al  datgene  wat 
daaruit  vloeit  op  even  volmaakt  mogelijke  wijze  ont- 
vangen, als  waarop  zij  zich  zelf  ontvangt,  en  haar 
wil  en  Gods  wil  moeten  een  zijn.  Wat  God  is  moet 
de  ziel  met  hem  zijn.  Hiertoe  kan  niemand  in  dit 
leven  komen,  want  de  laatste  gave  Gods  aan  de  ziel 
is  de  aanblik  der  Godheid,  wanneer  de  ziel  deze 
eenmaal  ontving  zoo  wordt  zij  verheven  in  de  Drie- 
voudigheid. De  Godheid  is  een  hemel  der  drie  perso- 
nen, de  Vader  is  een  persoon,  van  niemand  geboren 
noch  ergens  uitgevloeid  en  de  Zoon  is  God  en  is  een 
persoon  van  den  Vader  geboren,  terwijl  de  Heilige  Geest 
uit  hen  beiden  stroomt.  Paulus  spreekt  van  de  on- 
geschapen geest,  welke  zich  in  den  geschapen  geest  mani- 
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festeert.  De  geschapen  geest  is  hier  de  ziel,  maar  deze 
kan  de  grenzen  verbreken,  welke  haar  tot  de  geschapen- 
heid beperken,  en  dan  verliest  zij  zich  in  den  ongeschapen 
geest  welke  het  niet  bestaan  is.  De  drie  personen  zijn 
een  Godheid  in  hunne  natuur  en  de  natuur  der  ziel 
volgt  de  goddelijke  natuur  in  hare  eeuwige  beweging. 
Zij  volgde  Gods  natuur  van  het  niet-bestaan  tot  het 
bestaan  en  zij  volgt  God  in  datgene  wat  hij  in  zichzelf 
is,  waarin  het  niet-bestaande  bestendig  is  en  nooit 
verandert.  Om  het  goddelijke  wezen  te  volgen  onder- 
gaat de  ziel  eene  verandering,  zij  neemt  nieuwe  bestaans- 
vorm aan.  Zij  sterft  daar  waar  zij  uitgaat,  en  leeft  in 
den  bestaansvorm  welken  zij  aanneemt. 

Wanneer  de  ziel  zich  met  al  hare  krachten  opwaarts 
heft  om  het  wezen  Gods  in  liefde  te  naderen,  zoo  zal  zij 
ondervinden  dat  dit  haar  op  die  ^vijze  onmogelijk  is. 
Zij  keert  zich  weer  van  God  af  en  gaat  in  zichzelve,  en 
het  onbereikbare  goddelijke  blijft  haar  vreemd,  zooals 
het  voor  al  datgene  vreemd  blijft  wat  niet  zuiver  God 
is.  Eigenlijk  heeft  God  in  zijn  louter  bestaan  evenmin 
lief  als  dat  men  hem  lief  kan  hebben,  daar  alle  eigen- 
schappen hem  hier  vreemd  zijn.  Om  tot  God  te  komen 
moet  de  ziel  dan  ook  niet  met  alle  hare  krachten  tot 
hem  gaan,  maar  zij  moet  integendeel  trachten  ten  eerste 
hare  krachten,  dan  hare  eigenschappen  en  ten  slotte 
haar  wezen  als  ziel  op  te  geven  ;  want  God  is  slechts 
door  God  te  naderen  en  niet  door  de  ziel,  hoe  verheven 
deze  ook  moge  zijn.  In  God,  die  zelf  een  louter  wezen 
is,  komt  niets  wat  zelf  iets  anders  is  dan  het  loutere  wezen, 
en  zoo  is  ook  de  ziel  welke  in  God  komt  slechts  een  louter 
wezen  geworden.  De  ziel,  welke  boven  al  het  geschapene 
en  stoffelijke  verheven  is,  is  zoo  louter,  dat  zij  niets  anders 
dan  de  loutere  Godheid  liefheeft ;  al  het  vreemde  en  toe- 
vallige is  daar  van  haar  verwijderd.  Eenheid  is  louterder 
dan  goedheid  en  waarheid,  want  deze  laatste  worden 
door  de  gedachte  tot  het  bewustzijn  gebracht.  Eenheid 
daarentegen  komt  niet  van  buitenaf  tot  de  ziel  maar 
zij  vloeit  in  den  Zoon  en  in  den  Heiligen  Geest.  Het  denk- 
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beeld  ,,een"  verjaagt  al  dat  wat  zich  niet  tot  de  eenheid 
bepalen  kan,  het  beduidt  datgene  waaraan  niets  is 
toegevoegd.  De  ziel  vindt  de  Godheid  als  deze  eenheid, 
zij  is  hier  gezuiverd  van  al  het  bijkomende,  van  alle 
uitwendige  vreemdheid  en  gedachte.  ,,Een"is  een  be- 
grenzing en  een  afscheiding  van  al  hetgene  dat  niet  dat 
,,eene"  is.  Alle  schepselen  hebben  deze  afscheiding  min 
of  meer  in  zich,  zij  begrenzen  zich  tot  zichzelve ,  zoodat 
zij  geen  ander  schepsel  zijn  ;  ook  een  engel  scheidt  zich 
dusdanig  af  dat  zij  geen  ander  schepsel  is.  God  is  een 
afgescheiden  afscheiding.  Hij  is  „een"  en  scheidt  al  het 
andere  af,  want  niets  is  buiten  God.  Alle  schepselen 
zijn  in  God,  zij  zijn  godheid  en  beduiden  de  vervulling 
daarvan.  De  godheid,  welke  niet  manifesteert,  niets 
aanraakt  of  bedenkt,  is  het  onuitgesproken  Woord. 
Er  bestaat  niets  wat  God  niet  is.  God  is  een  en  alles. 
De  ziel  doorloopt  verschillende  stadiën,  zich  steeds 
veranderende  van  een  trap  van  verlichting  tot  de  andere, 
totdat  zij  tot  de  hoogste  waarheid  komt,  waar  alle  dingen 
een  einde  hebben.  Zoolang  als  de  ziel  het  bestaan  van 
iets  anders  dan  van  zichzelf  waarneemt,  zoolang  is  zij 
ook  voor  verandering  vatbaar.  Zoodra  zij  echter  in  het 
niets  gevloeid  is,  heeft  deze  verandering  een  eind  ge- 
nomen, daar  het  niets  geen  gewaarwordingen  ondervindt. 
De  ziel  is  echter  meer  veranderbaar  dan  het  niets,  want 
zij  kan  in  nog  grooter  mate  onveranderbaar  worden 
dan  deze.  Zij  kan  den  hoogsten  graad  van  onverander- 
baarheid bereiken,  welke  bestaat  in  Gods  evenbeeld. 
Men  moet  echter  de  volmaakte  onveranderbaarheid 
Gods  niet  met  het  niet-bestaan  verwisselen,  het  onder- 
scheid is,  dat  God  in  het  nietbestaan  noch  voor  zichzelf 
noch  voor  de  schepselen  bestaat ;  in  zijn  volmaakte  ,,zijn" 
bestaat  hij  echter  voor  zich  zelf,  terwijl  hij  in  het  begrip 
der  schepselen  niets  blijft.  De  schepselen  zijn  echter 
ook  zelve,  en  met  hun  zijn  of  bestaan  lijken  zij  meer  op 
dat  goddelijke  zijn  dan  op  zichzelve.  Het  goddelijke  zijn 
is  erkennen  en  Dionysius  zegt  dat  dit  erkennen  een 
evenbeeld  aan  de  ziel  geeft.  Daar  nu  God  nog  onverander- 
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barer  is  dan  het  niets,  zoo  wordt  de  ziel  dan  ook  onver- 
anderbarer  dan  het  niets,  wanneer  zij  wordt  omgezet  in 
de  onveranderbaarheid  van  datgene  wat  haar  zijn  is 
in  God.  Het  wezen,  zooals  het  in  de  personen  gemani- 
festeerd wordt,  moet  voor  de  ziel  slechts  in  zooverre 
bestaan  als  het  in  den  Vader  besloten  is.  De  ziel  moet 
uit  zichzelf  gaan  en  in  het  bloote  wezen  doordringen 
en  daar  alle  dingen  zoo  weinig  ondervinden  als  toen 
ze  uit  God  voortvloeide.  Het  ik-bewustzijn  moet  hier 
hebben  opgehouden,  maar  hier  moet  alleen  God  bestaan, 
ja  zelfs  moet  de  ziel  zich  hier  in  het  wezen  bevindende. 
God  overstralen  als  de  zon  de  maan,  met  dezelfde  al- 
doordringbaarheid  waarmee  zij  in  alle  eeuwigheden 
der  Godheid  gaat,  waar  God  in  eeuwige  stroomen  in 
God  vloeit. 

De  philosofen  zeggen  dat  God  de  Vader  zijn  natuur 
begrijpt,  zoodat  hij  de  oorsprong  van  het  eeuwige  Woord 
en  van  alle  schepselen  is.  Door  Gods  werken  komen  alle 
schepselen  uit  God  voort  door  eene  werkingswijze.  Maar 
in  deze  werking  geeft  God  zich  niet  in  zijn  hoogsten  vorm 
en  daarom  is  hier  niet  de  eeuwige  verblijfplaats  der  ziel. 
Om  tot  het  goddelijke  wezen  te  komen,  moet  de  ziel  zich 
aan  alle  goddelijke  werking  doen  sterken,  die  in  de  godde- 
lijke natuur  plaats  vindt.  God  is  in  zijn  wezen  echter  leeg 
van  alle  werk.  Het  bovenste  beeld  der  ziel  schouwt  direct 
het  weezen  der  Godheid  zooals  het  vrij  en  leeg  van  alle 
werken  bestaat.  De  Godheid  (of  wezen  van  God)  zweeft  in 
zichzelf  en  is  alle  dingen  door  haar  zelve,  en  hierin  is  God 
boven  al  datgene  wat  eenig  schepsel  ooit  als  schepsel 
verstond.  Paulus  zegt  dat  God  in  een  licht  woont,  in 
hetwelk  nooit  iemand  kan  komen.  Wanneer  nu  de  ziel 
uit  haar  geschapen  en  ongeschapen  wezen  is  gegaan,, 
zoo  bevindt  zij  zich  in  het  eeuwige  beeld,  en  hier  komt 
zij  dan  tot  de  goddelijke  natuur,  maar  deze  kan  zij  dan 
nog  niet  binnen  gaan.  Zij  begrijpt  hier  nog  niet  het  rijk 
Gods,  maar  zij  erkent  dat  in  het  rijk  Gods  geen  schepsel 
kan  binnen  treden.  Dan  gaat  het  bewustzijn  der  ziel 
weer  terug  tot  zichzelve,  zij  zoekt  hier  niet  meer  God, 
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maar  zij  tracht  naar  haar  hoogsten  dood  waarin  de  ziel 
van  alle  begeerten  en  beelden  en  verstaan  van  alle  vormen 
en  zelfs  van  haar  wezea  wordt  beroofd.  Wanneer  de 
ziel  aldus  in  haar  eigen  bewustzijn  dood  is,  zoo  kan  zij 
dadelijk  een  goddelijken  bestaansvorm  aannemen.  De 
ziel  is  dan  dood  en  begraven  in  de  Godheid.  God  omvat 
alle  dingen  in  zijn  bestaan  in  de  Godheid,  maar  niet  in 
zijn  bestaan  in  de  ziel.  De  ziel  vindt  echter  zichzelf 
in  het  bovenste  beeld,  waar  God  werkelijk  een  is  met  zijn 
geheele  wezen  (de  Godheid)  en  waar  hij  een  rijk  is  van 
zichzelf.  Hier  erkent  de  ziel  haar  eigen  verheven 
schoonheid,  en  daarom  moet  de  ziel  uitgaan  naar  deze 
erkenning  van  zichzelf,  en  zij  zal  zichzelf  erkennen  in 
de  zaligheid  in  welke  zij  in  God  bestaat.  Zij  vindt  zich 
hier  zonder  zoeken,  en  deze  zelf-erkenning  van  de  ziel 
is  het  vinden  van  het  rijk  Gods.  Wanneer  de  ziel  dit 
vond,  zoo  heeft  zij  wat  zij  eeuwig  zal  hebben.  God 
gebruikt  met  zijn  geheele  goedheid  en  zaligheid  het 
bovenste  beeld  der  ziel  dat  in  haar  verborgen  is. 
Dit  hoogste  beeld  of  rijk  Gods  was  verborgen  door  de 
menigvuldigheid  van  de  werken  der  ziel  en  der  geschapen- 
heid. Hoe  verder  de  ziel  zich  van  deze  menigvuldigheid 
scheidt,  hoe  meer  zij  het  rijk  Gods  in  zich  ontdekt.  Dit 
vermag  de  ziel  slechts  door  de  genade.  In  het  bovenste 
beeld  der  ziel;  waar  God  zich  dus  bevindt,  daar  onder- 
vindt zij  alle  dingen  zooals  God  ze  waarneemt.  Hier 
ontvangt  de  ziel  niets  van  God  noch  van  schepselen,  want 
zij  is  zichzelve,  en  neemt  alle  dingen  van  zichzelve.  Hier 
is  ziel  en  Godheid  een  en  vindt  de  ziel  dat  zij  zelve 
het  rijk  Gods  is.  Om  de  ziel  tot  de  vereeniging  met  Gods 
wezen  te  brengen  moet  de  ziel  dood  zijn.  Wanneer  de 
ziel  God  gehoorzaam  blijft  tot  in  den  dood,  zoo  zal  God 
haar  verheffen  en  geeft  hij  haar  een  naam  boven  alle 
namen.  Zooals  de  Godheid  ongenaamd  en  zonder  naam 
is,  zoo  is  het  dan  ook  de  ziel,  daar  zij  hier  hetzelfde  als 
de  Godheid  is. 

De  ziel  moet  dus  uitgaan  uit  het  wezen,   dat  zij  als 
ziel   in   het   eeuwige  beeld   bezit.    De   philosofen  zeggen 
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dat  het  beeld  der  ziel  een  goddelijk  verstaan  is  en  het 
goddelijk  verstaan  is  de  persoon  des  Zoons,  daarom  is 
de  Zoon  de  openbaring  aller  schepselen  en  een  beeld 
des  Vaders,  in  hetwelk  het  beeld  der  geheele  schepping 
zweeft.  Als  nu  de  ziel  haar  geschapen  wezen  verloor, 
zoo  verlichtte  haar  het  ongeschapen  beeld,  waarin  zich 
de  ziel  door  hare  ongeschapenheid,  naar  wezen  bevindt. 
De  eigenschap  van  dit  ongeschapen  beeld  is  dat  alles 
hier  een  is,  maar  de  ziel  moet  door  de  goddelijke 
dood  ook  uit  dit  beeld  gaan,  waarin  zij  haar  wezen 
vindt  naar  de  ongeschapenheid.  De  ziel  heeft  n.1.  erkend 
dat  noch  dit  beeld  noch  het  wezen  dat  zich  in  dit 
beeld  bevindt  datgene  is  wat  zij  zoekt.  Ondanks  de 
eenheid  bestaat  hier  toch  nog  menigvuldigheid,  daar  al 
dat  wat  men  van  God  verstaat  menigvuldig  is,  want  de 
drie  personen  der  Drievuldigheid  zijn  onderscheiden. 
Daarom  doorbreekt  de  ziel  ook  de  grenzen  van  dit  eeuwige 
beeld,  waardoor  zij  dan  daar  komt  waar  Gods  rijk  in 
loutere  eenheid  bestaat.  Een  philosoof  zegt  dat  deze 
doorbraak  der  ziel  edeler  zij  dan  haar  uitvloeiing.  Christus 
is  dat  eeuwige  beeld  en  hij  zegt  ,, niemand  komt  tot  den 
Vader  dan  door  mij".  De  ziel  blijft  niet  in  Christus 
maar  zij  moet  door  hem  gaan.  Dit  doorbreken  is  een 
tweede  dood  in  God,  welke  veel  verhevener  is  dan  de 
eerste  en  het  is  van  diegenen  welke  dezen  dood  sterven 
dat  JoHANNES  zegt  ,, zalig  zijn  de  dooden  welke  in  den 
Heer  sterven."  Dit  sterven  is  echter  een  leven,  want 
zooals  door  de  geboorte  des  Zoons  alle  schepselen  ge- 
openbaard werden,  en  leven  en  wezen  ontvangen,  zoo 
beelden  zich  alle  dingen  in  den  Zoon ;  wanneer  echter 
de  ziel  tot  de  Godheid  terugkeert,  zoo  moet  ze  den  Zoon 
verliezen.  De  philosofen  zeggen  dat  daar  waar  de  Zoon 
zich  keert  tot  de  eenheid  der  natuur,  daar  is  hij  noch 
persoon  noch  eigenschap,  maar  daar  verliest  hij  zich 
in  de  Goddelijke  wezens-eenheid.  Hetzelfde  kan  men 
ook  van  de  ziel  zeggen.  Wanneer  de  ziel  hare  grenzen 
verbreekt  en  zich  in  haar  eeuwig  beeld  verliest,  zoo  sterft 
zij  in  God,  maar  hierdoor  is  de  ziel  nog  niet  tot  haren 
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eerste  oorsprong  teruggekeerd,  In  het  eeuwige  beeld 
heeft  de  ziel  gelijkheid  met  God,  want  het  eeuwige  beeld 
is  de  Zoon  en  de  Zoon  is  den  Vader  gelijk.  In  het  wezen 
echter  zijn  zij  niet  elkaar  gelijk  maar  zij  zijn  een,  terwijl 
door  gelijkheid  toch  noodzakelijk  nog  afgescheidenheid 
moet  zijn.  Om  dus  tot  eenheid  te  komen  moet  de  ziel 
de  gelijkheid  verliezen,  welke  zij  in  het  eeuwige  beeld  had  ; 
en  DiONYsius  zegt  terecht  dat  het  grootste  welbehagen 
des  geestes  zich  in  het  niet-bestaan  der  ziel  bevindt. 
Een  heidensche  philosoof  zegt  dat  God  het  ,, niets"  is 
hetwelk  alle  dingen  vervult,  zijn  iets  (bestaan)  is  het 
volsterkte  niets  (niet  bestaan).  Dit  goddelijke  iets  kan 
door  de  ziel  niet  bereikt  worden,  of  zij  moet  tot  het 
niet  bestaan  gekomen  zijn,  waar  zij  zich  zelf  vinden  mag. 
,,Die  tot  God  komen  wil  moet  tot  niets  komen",  zegt 
daarom  een  philosoof.  En  dit  komen  tot  God  is  de 
tweede  dood,  door  welken  de  ziel  in  het  eeuwige  beeld 
—  den  Zoon  —  sterft,  om  in  Gods  rijk  —  de  goddelijke 
wezens-eenheid  —  te  leven. 

God  vloeit  na  de  schepping  weer  in  zichzelf,  zonder 
meer  aandacht  aan  het  geschapene  te  schenken,  dan 
alsof  het  geheel  en  al  niet  bestond.  Een  dergelijke  terug- 
keer tot  het  loutere  wezen  moet  ook  de  ziel  verrichten. 
Door  de  menschelijkheid  des  Zoons  moet  zij  hem  als 
goddelijken  persoon  begrijpen,  en  door  den  Zoon  moet 
zij  den  Vader  en  den  Heiligen  Geest  bevatten.  Door  de 
kennis,  welke  de  ziel  van  den  Vader  heeft,  moet  zij  dan 
tot  den  afgrond  van  het  niet  bestaan  geraken,  welke  is 
zonder  stof  of  vorm ;  want  deze  beide  laatste  heeft  de 
ziel  hier  verloren,  tegelijk  met  haar  verstaan  en  haar 
wezen,  daar  zij  hier,  wat  haar  eigen  bestaan  betreft, 
tot  niets  geworden  is.  God  werkt  hier  al  hare  werken, 
hij  houdt  haar  in  zijn  wezen  besloten  en  voert  haar 
door  zijn  kracht  in  de  loutere  Godheid.  Hier  vloeit 
zij  met  de  Godheid  in  al  hetgene  waarin  God  vloeit. 
Zij  is  de  plaats  van  alle  dingen  en  zelf  heeft  zij  geen 
plaats.  Zij  maakt  hier  deel  uit  van  den  geest  der 
wijsheid,    welke   noch   gevoel    noch   gedachte  heeft.    In 

15 


226  TETUGKEER    DER    ZIEL    TOT    DE    GODHEID 

de  Godheid  zijnde  komt  de  ziel  deze  zoo  nabij  dat 
zij  de  Godheid  geheel  ontvangt  in  de  kracht  des 
Vaders  en  evenals  de  Vader  deze  door  zijn  natuur 
ontvangt,  zoo  ontvangt  de  ziel  ze  door  de  genade.  Maar 
dan  komt  de  ziel  tot  een  nog  verhevener  stadium, 
hier  ontvangt  zij  de  Godheid  onmiddellijk,  en  zoo  ook 
al  datgene  wat  daaruit  vloeit,  evenzoo  als  de  God- 
heid zichzelve  ontvangt.  De  wil  der  ziel  en  die  der 
Godheid  moeten  een  zijn,  zoodat  zij  al  datgene  ziet 
wat  God  in  zich  sluit.  Zoolang  zij  in  het  lichaam  bewust 
is  kan  de  ziel  hiertoe  niet  komen,  want  als  God  de  uiterste 
gave  aan  de  ziel  geeft,  welke  is  de  aanschouwing  van  de 
Godheid,  zoo  wordt  de  ziel  bestendig  in  de  Drievoudig- 
heid en  in  de  nabijheid  der  Godheid. 

Er  bestaat  dus  een  kracht  in  de  ziel,  die  bij  hare 
manifestatie  niet  God  aanneemt  zooals  hij  haar  God  is, 
maar  die  verder  werkt  en  doorgrondt,  in  Gods  louter 
en  eenzaam  wezen,  waar  God  in  de  woestijn  der  Godheid 
bestaat  in  de  eigenschappen  zijner  onvermengde  natuur. 
Er  bestaat  geen  verhevener  eigenschap  dan  die  door 
welke  de  drie  personen  een  God  zijn,  geen  vereeniging 
welke  volmaakter  is  dan  die  van  God  en  ziel.  Daar 
waar  God  de  ziel  heeft  aangeraakt  en  geschapen,  daar 
is  zij  zoo  edel  als  God  zelf  in  het  contact  met  zichzelven. 
Terwijl  God  de  schepselen  aanziet  geeft  hij  hen  hun 
wezen,  en  daar  waar  het  schepsel  God  aanziet  neemt  het 
het  wezen  Gods.  Hiervan  heeft  de  ziel  een  erkennend 
wezen,  waardoor  God  daar  is  waar  de  ziel  zich  bevindt, 
en  waar  de  ziel  is,   daar  is   God. 

De  algeheele  vereeniging  der  ziel  met  de  Godheid 
is  de  zaligheid.  De  genade  welke  wij  in  dit  leven  ontvan- 
gen en  de  zaligheid  welke  ons  hier  na  ten  deel  wordt, 
verhouden  zich  als  bloezem  en  vrucht.  Wanneer  geduren- 
de dit  leven  de  genade  al  ons  werk  verlicht,  wordt  onze 
zaligheid  hiernamaals  ook  volkomen.  De  zaligheid  wordt 
voortgebracht  door  een  inwendig  volmaakt  erkennen 
Gods.  God  erkennen  is  een  leven,  dat  vloeit  uit 
het  wezen  Gods  zoowel  als  uit  het  wezen  der  ziel,  want 
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zij  hebben  beiden  een  wezen  en  zijn  een  in  het  wezen. 
Alle  werk  moet  zoo  uit  God  vloeien  dat  het  toch  binnen 
God  blijft,  en  in  dat  werk  erkent  de  ziel  God,  daar  zij 
een  is  met  het  wezen  Gods  (of  Godheid).  De  ware  zalig- 
heid is  dat  de  ziel  een  leven  en  wezen  met  God  heeft. 
Dat  is  het  volmaakt  erkennen  Gods  en  daarvan  valt  alle 
verdere  erkennen  en  wezen  af.  De  ziel  kent  slechts 
haar  zijn  in  God  en  Gods  zijn  in  haar.  Alles  wat  God  is, 
dat  weet  zij  en  werkt  zij  met  hem  en  ander  bestaan 
en  werk  is  haar  vreemd.  Zalig  zijn  is  met  God  ons  zelf 
erkennen,  zoodat  wij  weten  wat  wij  waren  voor  den  tijd, 
wat  wij  zijn  in  den  tijd  en  wat  wij  zullen  zijn  na  den  tijd. 
Onze  heerlijkheid  vangt  hier  aan,  maar  wij  moeten  aan 
deze  kennis  gevolg  geven  en  al  dat,  wat  wij  door  geloof 
en  erkennen  in  ons  opnemen,  in  God  liefhebben.  Hen,  die 
het  rechte  leven  kennen,  is  het  niet  mogelijk  iets  lief  te 
hebben  of  te  willen  dan  datgene  wat  God  wil  en  liefheeft, 
want  wanneer  de  ziel  haar  eenheid  met  God  erkend 
heeft,  zoo  zou  ze  in  dat  geval  tegen  zichzelf  handelen. 
God  alleen  is  zalig,  en  alle  schepselen  die  hij  zalig 
maakt  zijn  zalig  door  dezelfde  zaligheid  door  welke 
hij  het  is.  In  die  eenheid  van  zaligheid  stijgt  de  geest 
over  zijn  eigen  wezen  en  over  al  het  bestaande,  over 
al  hetgene  dat  hij  in  zijn  eeuwig  beeld  in  den  Vader 
heeft  en  verheft  zich  met  den  Vader  in  de  eenheid 
van  het  goddelijke  wezen,  waar  God  als  een  eenvou- 
digen  eenvoud  zichzelf  begrijpt.  Hier  houdt  de  ziel 
op  schepsel  te  zijn,  want  zij  wordt  daar  zelf  de  zaligheid. 
Zij  is  een  wezen  en  een  substantie  met  de  Godheid  en 
vormt  zoowel  haar  eigene  zaligheid  als  die  van  alle 
schepselen.  Zaligheid  is  eeuwig  God,  en  elkeen  die  zalig 
is,  is  God  door  het  genieten  dezer  zaligheid.  Hierdoor 
vergaat  de  geest  uit  het  bestaan  en  komt  tot  het  niet- 
bestaan  en  al  het  geschapene  wordt  in  dit  stadium  niets. 
God  is  niets,  zegt  Dyonisius,  bij  hem  bestaan  geen  din- 
gen. Maar  St.  Augustinus  zegt  dat  God  alles  is  en  dat 
zonder  hem  niets  bestaat.  De  ziel  moet  alle  dingen 
te  boven  gaan,  en  ook  hooger  stijgen  dan  het  vormlooze 
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bestaan,  boven  alle  gestalte  of  mogelijkheid  van  ge- 
stalte, boven  het  wezen  en  boven  de  geaardheid  des  wezens 
van  het  geschapene,  dan  zal  in  hem  de  volle  werkelijk- 
heid der  zaligheid  opgaan,  welke  als  wezens-bezit  slechts 
aan  het  scheppend  erkennen  toe  komt.  Tot  de  zaligheid 
komt  de  ziel  dus  noch  door  wil  noch  door  erkennen, 
want  slechts  de  opgave  van  alle  zelfheid  kan  tot 
zahgheid  voeren.  Wanneer  de  ziel  daar  bewust  is  waar 
ze  een  waarachtig  beeld  Gods  is,  dan  kunnen  noch  schep- 
selen noch  engelen,  noch  God  zelf,  haar  verhinderen  tot 
de  vereeniging  te  komen  welke  de  zaligheid  is.  Zaligheid 
is  boven  erkennen  en  wil  en  is  niets  anders  dan  zaligheid. 
Zij   ontstaat  daar  waar  de  ziel  God  liefheeft. 

Zalig  is  de  ziel,  welke  zich  zoo  boven  zichzelf  heeft 
verheven  dat  zij  elk  ding  in  de  bloote  Godheid  ontvangt. 
De  ziel  gaat  dan  in  God  te  niet.  Zij  wordt  in  den  hemel 
geheven  waarin  de  drie  goddelijke  personen  in  de  een- 
heid hunner  natuur  bestaan.  Dat  is  de  verborgen  God- 
heid, van  welke  het  niet  past  te  spreken.  Zalig  zijn  die- 
genen welke  dezen  overgang  volbracht  hebben.  Zij  kennen 
elk  ding  naar  waarheid  en  deze  zijn  op  die  wijze  onbekend 
aan  alle  schepselen.  Zoover  die  zielen  boven  de  schep- 
selen zijn,  zoover  zijn  zij  in  God,  en  het  aangezicht  Gods 
is  in  hen  verborgen.  Waar  twee  zich  vereenigen,  daar 
trekt  diegene  welke  het  sterkst  is  den  ander  aan  en 
gaat  deze  geheel  in  den  sterkere  te  niet. 

Opdat  de  ziel  de  zaligheid  eigen  worde,  is  het  noodig 
dat  zij  al  datgene,  wat  wezen  heeft,  begeerenswaardig 
is  en  welbehagen  geeft,  onverdeeld  in  hare  ziel  bevat, 
en  zij  het  in  God  nam  in  de  eerste  louterste  en  hoogste 
manifestatie,  en  in  den  grond  van  het  wezen,  daar  waar 
God  zelf  de  dingen  neemt. 

Wanneer  de  ziel  God  rein  aanschouwt,  dan  neemt  zij 
al  haar  wezen  en  leven  uit  God,  want  zij  bestaat  dan 
zelf  in  den  grond  Gods  en  bezit  dan  toch  geen  kennis 
of  liefde  of  wat  het  ook  zij.  Zij  voedt  zich  dan  geheel 
in  het  wezen  Gods  en  kent  slechts  het  bestaan  met  God. 
Wanneer  de  ziel  slechts  bewust  is  dat  zij  God  schouwt, 
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liefheeft  en  erkent,  zoo  is  dat  reeds  een  teruggaan  tot  den 
eersten  oorsprong.  Niemand  is  b.v.  zoo  zeer  er  van  bewust 
dat  hij  wit  geworden  is,  dan  hij  die  het  zelf  is,  want 
hij  neemt  niet  alleen  zijn  kennis  van  de  kleuren  maar 
ook  van  het  wezen.  Zich  wit  te  weten  is  veel  uiterlijker 
dan  wit  te  zijn.  Zoo  is  ook  zalig  zijn  oneindig  verhevener 
dan  de  erkenning  der  zaligheid.  De  ware  zalige  is  hij  die 
God  bij  God  en  in  God  schept  zonder  te  erkennen,  te  zien 
of  lief  te  hebben.  De  Heer  zegt  dat  God  als  den  waren 
eenen  God  te  erkennen  het  eeuwige  leven  is,  maar  de 
Heer  zegt  niet  dat  men  moet  erkennen  dat  men  God 
erkent.  Als  de  mensch  zalig  wordt,  erkent  hij  zichzelf 
even  zoo  weinig  als  alle  andere  dingen.  Zoodra  de  ziel 
weet  dat  zij  God  erkent,  is  het  noodzakelijk  dat  zij 
zoowel  haar  eigen  bestaan  als  dat  van  God  gewaar  is. 
De  zaligheid  —  de  volmaakte  erkenning  Gods  — 
verhoudt  zich  tot  dit  gewaar-zijn,  als  het  zien  en  het 
weten  van  dit  zien.  Ons  menschen  schijnt  misschien 
deze  kennis  van  meer  beteekenis  dan  het  zien,  omdat 
's  menschen  kennis  bij  het  onbelangrijkste  aanvangt, 
maar  God  begint  bij  datgene  wat  het  meeste  beteekent, 
De  natuur  doet  uit  het  kind  den  mensch  ontstaan, 
uit  het  ei  het  hoen  voortkomen.  God  daarentegen 
maakt  den  mensch  voor  het  kind,  het  hoen  voor  het  ei. 
God  maakt  voor  alles  het  volkomen  wezen  der  schepselen 
en  doet  het  eerst  daarna  in  den  tijd  ontstaan.  Eerst  schept 
hij  de  schepselen  zonder  tijd  of  wijze  en  daarna  eerst 
komen  de  tijdelijke  eigenschappen.  God  vormt  ook  eerst 
den  Heiligen  Geest  en  eerst  later  de  eigenschappen 
des  Heiligen  Geestes.  Zoo  ook  vormt  God  de  zaligheid 
niet  eerst  in  's  menschen  bewustzijn  van  het  God- 
schouwen  en  erkennen,  maar  in  de  verheven  vereeniging 
van  God  en  ziel.  Evenals  ook  in  dé  natuur  de  warmte 
en  het  wezen  des  vuurs  geheel  ongelijk  en  ver  van  elkaar 
verwijderd  zijn  —  hoewel  in  ruimte  en  tijd  elkander 
nabij  —  zoo  staan  ook  Gods  schouwen  en  mijn  schouwen 
ver  van  elkander  en  zijn  zij  elkaar  vreemd.  De  mensch 
die    zalig    wordt    moet    het  eenigbestaande   in    zichzelf 
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zoeken  en  het  worden ;  hij  moet  God  schouwen.  Van 
hem  zegt  de  Heer  dat  hij  is  als  een  edel  mensch,  die 
in  een  ver  land  gereisd  is,  om  zich  daar  een  koninkrijk 
te  verwerven  ;  maar  de  edele  mensch  moet  van  dit 
land  terugkomen.  Zoo  ook  moet  de  mensch  erkennen  dat 
hij  God  erkent.  De  edele  mensch  is  diegene  w^elke  half 
geboren  is  uit  het  hoogste  en  het  beste  dat  de  wereld 
aanbiedt  en  half  uit  den  innigsten  grond  der  goddelijke 
natuur  en  goddelijke  eenzaamheid.  Daar  verovert  hij  zich 
een  koninkrijk  vanwaar  hij  niet  meer  terugkeert.  In  den 
propheet  Hosea  zegt  de  Heer  „Ik  wil  de  edele  zielen  in 
een  woestijn  leiden  en  daar  in  hun  hart  spreken;  het 
eene  met  het  eene,  het  eene  van  het  eene,  en  het  eene 
in  het  eene  zelve,  in  eeuwigheid." 

Er  bestaat  in  de  ziel  een  kracht,  uit  welke  de  erkenning 
en  de  liefde  stroomen,  maar  deze  kracht  erkent  zelf  niet 
en  heeft  zelf  niet  lief,  zooals  de  krachten  der  ziel  erkennen 
en  liefhebben.  Hij,  die  deze  kracht  kent,  kent  de  ware 
zaligheid.  Deze  kracht  kent  voor  noch  na,  zij  kan  noch 
winnen  noch  verliezen,  zij  is  van  alles  leeg,  zoodat  ze 
ook  niet  in  het  geschapene  kan  werken,  maar  zij  is  een 
op  zichzelf  staande  kracht,  welke  zichzelf  gebruikt 
zooals  ook  God  het  doet.  In  deze  stilte  en  rust  is  de 
geest  eeuwig  geboren,  en  hier  bestaat  hij  in  volmaakte 
veiligheid.  Hier  schouwt  de  geest  ook  God  niet  meer  ; 
hij  schouwt  hem  daar  waar  hij  nog  geboren  wordt,  maar 
niet  daar  waar  hij  geboren  is.  Hij  leeft  hier,  maar  de 
Vader  leeft  in  de  onbeslotenheid  en  in  de  reine  bestem- 
mingsloosheid  des  goddelijken  wezens.  Keer  u  daarom 
van  al  het  bestaande,  en  kom  tot  God  in  uw  loutere 
wezen,  want  alles  wat  buiten  het  wezen  bestaat  is 
toeval  en  geeft  grond  aan  tijdelijk  bestaan. 

De  ziel  ontvangt  van  de  gemanifesteerde  Drievuldig- 
heid datgene  wat  zij  in  hare  krachten  kan  bevatten 
en  verzoeken.  Uit  de  loutere  Godheid  echter  schijnt 
een  eenvoudig  licht,  hetwelk  de  krachten  der  ziel  niet 
kunnen  ontvangen,  noch  de  hooge  noch  de  lage,  en 
dit    licht    schijnt     in    het    eenvoudig    wezen    der    ziel. 
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De  Godheid  houdt  elk  ding  in  zich  besloten  in  een 
wezen,  waarin  ook  de  drie  personen  een  zijn.  De  God- 
heid bestaat  in  de  afgescheidene  personen  zoowel  als  in 
elk  afgescheiden  schepsel  tot  op  het  laagste  toe  en 
daardoor  hebben  deze  alle  ingang  in  de  godheid. 
Wanneer  de  ziel  in  het  loutere  'wezen  of  Godheid  komt, 
zoo  erkent  zij  daar  dan  ook  elk  schepsel,  hoe  gering  het 
ook  zij.  Zij  erkent  er  ook  de  goddelijke  natuur  der  god- 
heid. Hierin  verliest  zij  haar  afgescheiden  bestaan, 
zoo  doen  ook  de  goddelijke  personen  en  al  datgene 
wat  door  zijn  wezen  toegang  heeft  tot  deze  eenheid  in 
de  Godheid.  Hier  wordt  de  ziel  tot  niets  en  ontgaat 
hare  krachten.  In  het  niets  der  Godheid  heeft  de  Vader 
zijn  volkomenheid,  de  drie  personen  hebben  er  hun 
eenheid  en  geven  de  volkomenheid  aan  alle  schepselen 
in  hun  geschapen  bestaan.  De  ziel  vloeit  door  haar 
geschapen  bestaan,  dat  zij  in  alle  schepselen  heeft 
in  het  goddelijke  niets,  zonder  dat  het  geschapene  aan 
haar  wezen  raken  kan.  Dionysius  zegt  hieromtrent 
dat  de  ziel  in  haar  niet-bestaan,  dat  zij  aan  het 
goddelijk  niets  heeft,  niet  wordt  aangeraakt  en  dat  de 
ziel  ook  de  godheid  niet  aanraakt  in  zijn  goddelijk 
niets.  Hier  is  zij  zoo  verheven  dat  zij  hem  gelijk  in 
een  licht  in  hem  stroomt.  Dionysius  zegt  weer  dat  de 
Godheid  tot  niets  is  geworden,  daar  zij  de  zielskrachten 
niet  kon  omvatten.  Wanneer  de  ziel  Gods  werken 
waarneemt  zoo  begrijpt  zij  de  wonderbaarlijke  gemeen- 
schap, waardoor  de  eerste  oorsprong  de  eigenschappen 
aan  al  het  bestaande  gaf  zooals  deze  ze  konden  bevatten. 
Daar  de  ziel  hier  echter  niet  eeuwig  blijft,  zoo  stijgt  zij 
boven  deze  schikking  en  verschijnen  haar  alle  werken 
Gods  als  mogelijkheden.  In  den  oorsprong  van  al  deze 
werken  is  het  eeuwige  bestaan  der  ziel,  maar  niet  in  de 
manifestatie  van  deze.  Alle  werken  zijn  daar  vereenigd 
in  hunnen  oorsprong,  waar  al  dat  wat  zij  zijn  het  eene, 
en  dat  eenig  bestaande  hun  ,, alles*'  is. 

God   kan   zonder  mij   niets   maken,   want   God   heeft 
alle  dingen  door  mij  en  met  mij  gemaakt,  toen  ik  leeg 
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in  den  ondoorgrondbaren  grond  Gods  stond.  Toen  de 
Vader  zijn  werk  verrichtte  aan  de  eigenschappen  zijner 
natuur,  toen  bestond  ik  in  de  loutere  ongemanifesteerd- 
heid,  waar  alle  dingen  louter  en  leeg  bestaan  in  hun  hoogste 
zaligheid,  waar  de  Vader  wenscht  dat  de  schepselen 
zich  erkennen  als  den  waren  God  en  den  eenig  geboren 
Zoon.  Dat  is  het  eeuwige  leven.  Terwijl  ik  in  de  eigen- 
schappen der  goddelijke  natuur  rustte,  schiep  de  Vader 
alle  erkennende  schepselen  uit  dit  ongemanifesteerde 
bestaan,  en  daarom  werkte  ik  met  hem,  want  ik  was 
een  werk  Gods.  Hij  werkte  toen  alle  dingen  in  een 
manifestatie,  en  hier  werd  ik  door  de  eigenschappen 
mijner  natuur  gewaar,  dat  ook  ik  mijn  werk  verricht  met 
goddelijke  natuur  in  een  goddelijk  voortbrengen.  Wanneer 
ik  al  mijn  werk  met  den  Vader  v/erkte,  kom  ik  tot  de  rust 
en  het  blijven  in  Gods  natuur,  zooals  ik  in  God  bestond 
voordat  ik  geschapen  w^erd.  God  heeft  alle  dingen 
geschapen  en  ik  met  hem,  en  ik  stond  louter  en  leeg 
en  ongeschapen  en  toch  wezenlijk  in  den  Vader.  Wanneer 
ik  geheel  in  God  verborgen  ben,  mij  zelf  verloren  heb 
en  als  de  waarachtige  Zoon  besta,  zoo  heb  ik  met  God 
alle  dingen  geschapen  in  het  Woord,  dat  in  den  aanvang 
bij  God  was.  Het  Woord  of  de  Zoon  is  zoo  zeer  met 
de  Vaderlijke  natuur  vereenigd  dat  hij  zich  nooit, 
—  ware  het  ook  voor  een  oogenblik  —  van  het  vaderlijke 
wezen  der  Godheid  kan  afkeeren.  Daarom  werkt  hij 
al  zijn  werk  uit  het  wezen  en  in  het  wezen,  en  geeft 
wezen  aan  alle  dingen  in  bloote  ledigheid  zonder  eenige 
oorzaak.  Ik  ben  vereenigd  met  de  menschelijke  natuur, 
en  daar  ik  Gods  werk  wil  verrichten,  zoo  moet  ik  boven 
mijn  natuur  werken,  met  een  vrije  leege  leegheid  of 
onbewegelijke  stilheid,  waarin  ik  eeuwig  mij  zelf  in 
alle  zahgheid  kan  bezitten,  daar  ik  hierin  alle  dingen 
in  hun  wezen  kan  verstaan  en  ik  mij  aldus  in  het  gronde- 
looze  wezen  kan  verzinken,  hetwelk  wezen  geeft  aan 
mijn  ziel.  Daarom  kan  ik  mij  verheffen  boven  het  licht, 
hetwelk  tijd  en  eeuwigheid  scheidt.  Wanneer  ik  van 
alles  slechts  het  wezen  versta,  dan  heeft  mijn  ziel  haar 
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naam  verloren  en  blijft  alleen  dat  wezen  bestaan,  dat 
in  den  Vader  eeuwig  den  Zoon  geboren  heeft.  Aldus 
ben  ik  een  nieuw  mensch  in  het  wezen  geboren  en  werk 
ik  al  mijn  werk  boven  de  natuur  der  schepselen  in  de 
goddelijke  natuur.  Als  ik  met  al  mijne  krachten  zoo 
hoog  verheven  ben,  dan  trek  ik  alle  dingen  welke  ik 
erken  met  mij  in  dit  loutere  bestaan,  zooals  Christus 
deed.  Dan  ben  ik  de  Zoon  Gods,  en  het  eeuwige  Woord 
wordt  zonder  ophouden  in  mij  geboren.  Christus  zeide 
omtrent  dit  alles  dat  het  leven  slechts  een  vonkje  is 
dat  in  de  ziel  straalt  en  in  de  grondelooze  Godheid 
op  geen  andere  wijze  bestaat  dan  als  God  zelf.  Het  is 
een  licht  dat  met  de  waarheid  in  de  erkennende  schep- 
selen straalt. 

Wanneer  de  mensch  zich  in  de  Godheid  bevindt,  zoo 
zijn  in  hem  al  de  werken  welke  God  ooit  verrichtte. 
Zijn  woning  is  dan  in  den  hemel  en  daar  is  hij  dan  met 
hen  die  in  de  Drievuldigheid  wonen.  Hij  is  daar  dan  zoo 
geheel  thuis  dat  alle  werken  Gods  hem  zoo  bekend  zijn 
als  de  vingers  van  zijn  hand.  Als  deze  mensch  zich  zelf 
aanziet,  dan  ziet  hij  God  in  zich  en  alle  werken  Gods 
in  hemel  en  aarde.  Hij  die  tot  God  gekeerd  is  ziet  in 
den  spiegel  der  waarheid  al  datgene  wat  in  dien  spiegel 
weerkaatst  wordt.  Dit  is  echter  slechts  een  oefening 
waardoor  de  mensch  in  de  volmaakte  waarheid  komt, 
waar  hij  noch  met  de  heiligen,  noch  met  eenig  schepsel 
iets  te  maken  heeft,  waar  noch  beeld  noch  vorm  is ; 
maar  waar  hij  in  de  waarheid  Gods  staat.  Hiertoe  kan 
geen  enkel  schepsel  komen  op  de  wijzen  der  schepselen, 
er  bestaat  hier  slechts  God  in  God,  maar  geen  enkele 
geschapenheid.  Om  tot  dit  bewustzijn  te  komen  moet 
ook  de  ziel  ophouden  ziel  te  zijn,  maar  moet  zij  God 
worden,  zooals  zij  God  was  voordat  de  manifestatie 
plaats  had. 

Hij,  die  God  aanbidt  als  God  en  voor  wien  dit  vol- 
doende is,  is  ongeloovig,  want  God  en  hemel  zijn  slechts 
woorden  en  hij  die  niet  verder  dan  woorden  komt  is 
ongeloovig,  daar  men  met  woorden  niets  hoogers  bereikt 
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dan  de  onderste  zielskrachten.  De  krachten  der  ziel  willen 
echter  tot  haar  oorsprong  komen,  welke  de  hoogste 
zielskracht  is.  De  krachten  der  ziel  zijn  alle  knechten 
der  menschen,  zij  trekken  hen  uit  zijn  lagen  bestaansvorm 
en  helpen  den  mensch  tot  zijn  oorsprong  op  te  stijgen. 
Als  de  ziel  in  haar  goddelijke  krachten  boven  al  het 
geschapene,  staat,  zoo  blijven  al  de  lagere  krachten 
buiten  haar,  want  wanneer  de  ziel  buiten  en  zonder 
noembare  dingen  staat,  zoo  staat  zij  louter  en  eenzaam  ; 
zooals  zij  in  de  bloote  Godheid  bestaat. 

Zoolang  als  God  de  ziel  opdraagt  aan  het  lichaam  in 
zijn  tijdelijke  bestaan  het  wezen  te  geven,  zoolang  ook 
strijdt  de  ziel  voor  hare  verheffing,  en  deze  drang  van 
de  ziel  naar  haar  eeuwig  bestaan  heeft  een  weldadigen 
invloed  op  den  gerechten  mensch  in  zijn  aardsche  leven. 

De  zielen,  welke  haar  verstaan  niet  tot  God  gekeerd  heb- 
ben komen  ook  met  haar  verstaan  boven  al  het  geschapene 
en  boven  het  vermogen  van  haar  eigen  verstaan,  doch 
daar  haar  verstaan  niet  tot  God  uitgaat,  zoo  zien  zij  slechts 
dat  datgene  wat  zij  hier  vinden  onverstaanbaar  is 
voor  alle  schepselen  en  dan  keeren  zij  haar  verstaan 
er  van  af.  Deze  zielen  blijven  dus  met  haar  verstaan 
op  geen  onnoembaar  ding  rusten,  zij  ontvlieden  alles 
wat  naam  heeft  in  het  onnoembare  niets.  Zij  ontvlieden 
ook  haar  eigenheid  en  zijn  leeg  van  al  wat  zij  zelf  zijn. 
Het  niets  waarin  zij  zinken  is  een  onkennis  en  duis- 
ternis. Hier  lijden  zij  helsche  pijnen  en  worden  ont- 
bloot van  alle  erkenning,  terwijl  de  uitverkorenen,  die 
tot  ditzelfde  niets  gekomen  zijn,  hier  het  erkennen 
Gods  deelen.  Voor  de  ziel,  die  zich  niet  tot  God  wendt, 
bestaat  hier  echter  geen  erkenning  of  verstaan  van  het 
niet  waarin  zij  gekomen  is,  al  hare  waarneming 
eindigt  hier  in  de  duisternis  van  het  niet,  en  haar  bewust- 
zijn is,  eeuwig  verdoemd  te  wezen.  Deze  zielen  verlinken 
aldoor  dieper  in  het  niet  en  zij  gaan  te  gronde  alsof  zij 
nooit  hadden  bestaan.  De  onbegrijpelijke  duisternis 
waarin  zij  komen  is  de  onbegrijpelijkheid  Gods,  welke  zij 
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niet  als  zoodanig  verstaan  kunnen,  daar  zij  zich  God  niet 
hebben  toegekeerd.  Deze  zielen  ontzinken  aan  haar 
eigen  bestaan,  haar  zelfbestaan  zinkt  in  het  niets,  maar 
datgene  wat  zinkt  kan  dan  nimmer  datgene  begrijpen 
waarin  het  wegzinkt. 


TWEEDE  BOEK 
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ZESDE  HOOFDSTUK 


DE   MENSCH   EN   ZIJNE   EIGENSCHAPPEN 

God  schiep  de  mensch  later  dan  alle  andere  schepselen, 
omdat  de  mensch  de  volmaking  van  alle  schepselen 
in  zich  heeft.  De  goddelijke  Drievoudigheid  besloot 
den  mensch  naar  haar  beeld  te  scheppen  en  daardoor 
is  verklaard,  hoe  het  beeld  der  Drievoudigheid  zich  in  de 
ziel  bevindt.  De  engelachtige  natuur  is  ook  aan  den 
mensch  medegedeeld,  opdat  deze  Gods  volmaaktheid  zou 
kunnen  uitdrukken.  Dit  kan  alleen  de  mensch,  en  niet 
een  ander  schepsel  dan  de  mensch,  hetgeen  bewijst 
dat  de  mensch  het  edelste  aller  schepselen  is,  zooals 
ook  het  vijfde  en  laatste  boek  van  Mozes  het  heiligste 
boek  was  en  God  gebood  dat  hij  dit  boek  in  de  ark 
zou  leggen.  Ook  vindt  men  een  gelijkenis  hiervan  bij 
de  boeken  van  St.  Augustinus.  Het  laatste  hetwelk 
hij  schreef  houdt  de  quintessens  in  van  alle  voorgaande 
en  verklaart  ook  datgene  wat  men  in  de  andere  niet 
kan  verstaan.  Zoo  is  de  mensch  ook  het  beste  boek  Gods. 
Het  Latijnsche  woord  voor  mensch  —  homo  —  beteekent 
datgene  waaraan  niets  ontbreekt  en  de  vrouw  wordt 
daarom  in  het  Fransch  niet  bij  dien  naam  genoemd. 
Homo  beteekent  ,,hij  die  van  de  aarde  en  deemoedig- 
heid is."  1)  De  aarde  is  het  laagste  element,  het  wordt 
omsloten  door  den  hemel  en  ontvangt  ook  den  invloed  des 
hemels.     Alles  wat  de  hemel  werkt  en   uitstort  wordt 


1)  Misschien  denkt  E  hier  aan  het  woord  „humus"  (diepe  of  vuile 
aarde)  en  leidt  hij  daarvan  „humilitos"  (deemoed)  af. 
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in  de  aarde  ontvangen.  Homo  beduidt  nog  ,,hij  die  met 
genade  overstroomd  is",  of  ,,de  deemoedige  mensch, 
welke  den  invloed  der  genade  ontvangt",  In  den  in- 
vloed der  genade  klimt  het  licht  van  het  erkennen  op, 
waar  God  in  straalt.  Alle  vrome  werken,  bidden  en  vasten, 
al  het  schrijven  van  boeken,  het  scheppen  van  aarde 
en  hemel,  heeft  slechts  dit  eene  doel,  dat  God  in  de  ziel 
des  menschen  kome.  Zooals  wij  reeds  zeiden,  streeft  al 
het  bestaande  naar  zijn  edelsten  bestaansvorm,  en  daarom 
streven  alle  schepselen  er  na,  mensch  te  worden  en  door 
de  mensch  tot  God ;  want  datgene  wat  God  naar  zijn 
natuur  in  de  eenheid  bezit,  dat  is  geen  enkel  redelijk 
schepsel  ontzegd,  elk  kan  het  door  de  genade  ontvangen. 

De  menschelijke  natuur  is  nimmer  werkeloos.  Zij  staat 
echter  buiten  de  aanraking  des  menschen  zelf  maar 
is  toch  zoo  nauw  en  innig  met  den  mensch  verbonden, 
dat  zij  hem  nader  staat  dan  de  menschen  zichzelf. 
Daarom  ook  nam  God  de  menschelijke  natuur  aan,  daar 
hij  zich  hierdoor  inniger  met  de  menschheid  verbond 
dan  wanneer  hij  een  mensch  geworden  ware. 

De  uiterlijke  —  lichamelijke  —  mensch  bestaat  uit 
vieesch  en  bloed.  Het  bloed  is  de  grootste  kracht  en  het 
edelste  bestanddeel  van  den  uiterlijken  mensch,  maar 
het  kan  zoowel  ten  goede  als  ten  kwade  gevoerd  wor- 
den ;  dat  hangt  er  van  af,  of  het  het  vieesch  beheerscht 
of  dat  het  integendeel  door  het  vieesch  beheerscht 
wordt.  In  het  eerste  geval  is  de  mensch  deemoedig, 
geduldig,  kuisch  en  heeft  alle  deugden,  terwijl  wanneer 
het  vieesch  de  overhand  heeft,  de  mensch  hooghartig, 
toornig,  onkuisch  en  met  alle  ondeugden  behept  is. 
Het  einde  van  het  lichamelijk  bestaan  is  de  dood, 
welke  een  leed  is  voor  de  zondaren  en  een  vreugde 
voor  de  rechtvaardigen,  daar  hij  het  tijdelijke  voor 
het  eeuwige  verwisselt.  De  dood  is  als  het  toover- 
kruid,  dat  den  mensch  verhindert  oud  te  worden,  want 
hij  die  altijd  den  dood  in  zijne  gedachten  behoudt,  wordt 
nooit  oud  aan  zonden.  Het  leven  is  iets  edels  en  ver- 
hevens,  en  wij  hebben  er  zulk  een  welbehagen  aan,  dat 
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de  tegenwoordigheid  van  iets  levends  voor  ons  een 
gerustheid  is,  want  het  kan  zijn  dat  wij  alleen  zijnde, 
angst  hebben,  terwijl  het  gezelschap  van  een  kind  of 
van  een  dier  ons  gerust  stelt,  en  dit  komt  alleen,  door 
de  heerlijkheid  van  het  leven  zelve. 

Wanneer  de  mensch  oud  en  ziekelijk  is  zoodat  hij  geen 
werk  meer  met  zijn  lichaam  kan  verrichten,  zoo  blijft 
hem  nog  de  mogelijkheid  over  het  innerlijke  geestelijke 
werk  te  doen  hetwelk  edeler  is  en  grooter  in  de  oogen 
Gods  dan  datgene  wat  de  mensch  met  het  lichaam 
verricht.  De  innerlijke  werken  zijn  goede  wil  en  liefde 
tot  God,  welke  wij  hierna  in  het  breeden  zullen  behan- 
delen. De  rust  des  innerlijken  mensch  ligt  aan  zijne 
erkenning  en  zijn  liefde.  Zij  wordt  voortgebracht  door 
de  beste  krachten  welke  zich  in  den  mensch  bevinden, 
datgene  wat  in  hem  het  eigenlijkste  is,  afgescheiden 
van  alle  tijdelijkheid  en  vergankelijkheid,  hetwelk  het 
innerlijke  vermogen  van  zijn  erkenning  en  van  zijn  liefde 
vormt.  Het  uiterlijke  leven  daarentegen  ligt  aan  de 
veranderbaarheid  der  zinnen.  Dat  zuivere  leven  hetwelk 
zich  in  erkenning  en  liefde  uitdrukt,  is  geen  langdurige 
oefening,  want  het  werkelijk  gewaarworden  Gods  is 
sneller  dan  een  bliksemstraal.  De  innerlijke  rust  echter 
is  daarbij  even  gestadig  als  het  goddelijke  wezen,  de 
onverstoorde  uitstrooming  van  het  Woord  uit  den 
Vader.  Maar  het  uiterlijke  leven  is  een  voordurende 
onrust,  en  een  schikken  na  het  gemak  des  lichaams. 
Aan  het  innerlijke  leven  heeft  de  mensch  meer  wel- 
behagen dan  aan  het  uiterlijke.  De  eenige  conditie 
aan  welke  de  innerlijke  mensch  moet  voldoen  is  zich 
vrij  te  maken  van  alle  lichamelijkheid,  zoodat  de  ziel 
zich  vrij  en  leeg  aan  het  erkennen  en  aan  de  liefde  kan 
overgeven.  Hoe  vrijer  en  lediger  de  ziel  van  al  het 
vergankelijke  staat,  hoe  edeler  het  leven  van  den  inner- 
lijken mensch  is,  en  hoe  meer  hij  bereid  is,  tot  het  ont- 
vangen Gods.  Het  welbehagen  van  den  uiterlijken 
mensch  hangt  echter  van  heel  andere  dingen  af,  van 
eten,    drinken   en    dergelijke.     De   genietingen   van    den 
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innerlijken  mensch  kunnen  niet  met  die  des  lichaams 
worden  vergeleken,  zij  zijn  boven  alle  begrip  verheven. 
Het  leven  des  innerlijken  menschen  is  begeerlijk  voor 
zichzelf,  terwijl  het  lichamelijk,  leven  slechts  in  zooverre 
begeerlijk  is,  als  het  de  verhevenheid  der  ziel  mogelijk 
maakt.  Het  innerlijke  leven  houdt  zich  slechts  met 
goddelijke  dingen  op,  terwijl  het  uiterlijk  leven  zich 
bij  het  vergankelijke  bepaalt.  Het  innerlijke  leven  is 
gebaseerd  op  krachten  welke  de  ziel  slechts  eigen  zijn  ; 
het  uiterlijke  leven  daarentegen  op  krachten  welke  wij 
met  de  dieren  gemeen  hebben  ;  de  zinnelijkheid.  Het 
oefenen  van  den  innerlijken  mensch  voert  tot  het  ver- 
hevenste,  het  vangt  hier  aan,  en  gaat  tot  de  eeuwigheid 
maar  ook  het  uiterlijke  werk  heeft  een  ingang  in  de  eeuwig- 
heid wanneer  het  een  werk  der  liefdadigheid  is,,  en  hoe 
verheven  dan  ook  het  innerlijke  werk  is,  het  uiterlijke 
is  dan  nog  verhevener,  want  het  is  beter  de  hongerige 
te  geven  dan  zich  tot  innerlijke  oefeningen  te  bepalen. 
Men  zondigt  wanneer  men  de  noodlijdende  niet  helpt. 

De  volmaakte  menschen  zijn  die  welke  God  in  den 
mensch  uitdrukken,  daar  zij  van  God  alles  door  de  ge- 
nade hebben  gekregen.  Het  lichaam  is  dan  doordrongen 
van  het  wezen  der  ziel  ziel  hetwelk  van  God  komt, 
en  van  het  goddelijk  licht.  Zij  die  hun  weg  tot  God 
wenschen  te  vinden,  doen  wel  zich  tot  deze  volmaakte 
menschen  te  wenden,  maar  zij  zijn  zeldzaam  en  aan 
weinigen  is  hun  bestaan  bekend  want  men  kan 
deze  volmaakte  menschen  niet  erkennen  wanneer 
men  het  goddelijke  licht  der  waarheid  niet  zelve  in 
zich  heeft.  Zij  in  wien  zich  een  aanvang  van  dit  licht 
bevindt  kunnen  echter  deze  volmaakte  menschen  vinden. 
Zij  maken  een  geheel  uit ;  hun  lichaam  en  hun  ziel 
vormen  eene  eenheid.  Wat  het  lichaam  begeert  dat 
wil  ook  de  ziel,  en  wat  de  ziel  wenscht,  dat  wil  ook  het 
lichaam.  Dat  is  het  bewuste  een  zijn  met  de  wil  Gods. 
Voor  den  mensch  die  zijne  eeuwige  zaligheid  werkelijk 
bezit,  voor  dien  bestaat  geen  weerstand.  De  gewoonten 
van    deze    volmaakte    menschen    zijn    tegenovergesteld 
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aan  die  welke  men  gewoonlijk  bij  andere  waarneemt. 
Zij  hebben  geene  behoeften  want  zij  voldoen  zich  zelve. 
Zij  openen  het  inwendigste  hunner  ziel,  daar  waar 
zich  het  koninkrijk  der  zaligheid  bevindt,  en  waar 
de  mensch  een  is.  In  een  oogenblik  scheppen  deze 
volmaakte  menschen  meer  nut,  dan  al  het  uiterlijke 
werk  van  onvolmaakte  lieden  te  samen.  God  geve  dat 
wij  deze  menschen  mogen  erkennen  en  God  in  hen 
leeren  liefhebben. 

De  volmaking  des  menschen  zou  zijn  dat  noch  lief 
noch  leed  hem  ook  maar  in  het  geringste  aan  deed.  Het 
schijnt  echter  dat  zelfs  onder  de  heilige  een  dergelijke 
volkomenheid  niet  bestaat,  maar  wel  kan  het  zijn  dat 
noch  lief  noch  leed  den  mensch  van  God  kan  scheiden. 
Zelfs  Christus  was  bedroefd,  en  al  het  leed  der  schepselen 
was  ook  een  lijden  voor  hem,  maar  zeer  zeker  was  er 
geen  leed  zoo  groot  dat  het  hem  van  God  scheiden  kon. 

Het  eeuwige  leven  komt  meer  door  het  verstaan, 
dan  door  de  wil,  want  de  werking  van  het  verstaan  is 
eenvoudig  ;  het  is  het  erkennen.  De  wil  daarentegen 
heeft  een  tweevoudige  werking  welke  uit  begeerte  en 
uit  liefde  bestaat.  Het  verstaan  gaat  aan  de  wil  vooraf 
en  deelt  hem  mede  dat  hij  liefheeft.  Wanneer  de  wil  de 
dingen  begeert  zoo  heeft  hij  ze  niet,  wanneer  hij  ze 
echter  heeft,  zoo  bemint  hij  ze  maar  begeert  ze  niet  meer. 
Wanneer  Johannes  van  ,,het  menschelijke"  spreekt, 
zoo  meent  hij  daarmee  al  datgene  wat  in  den  mensch 
niet  onderdanig  is  aan  zijn  wil.  Met  het  ,,vleesch"  be- 
doelt hij  daarentegen  datgene  wat  aan  den  mensch 
onderdanig  is,  maar  toch  naar  het  vleeschelijke  neigt, 
die  kracht  welke  ziel  en  lichaam  gemeen  hebben  maar 
toch  niet  tot  de  zielskrachten  behoort.  Wanneer  Jo- 
hannes van  den  menschelijken  wil  spreekt,  zoo  be- 
doelt hij  de  hoogste  zielskracht ;  haar  natuur  en  werk 
is  onvermengd  met  het  vleesch  en  staat  in  de  louterheid 
der  ziel,  afgescheiden  van  plaats,  tijd  of  geschapenheid. 
Die  kracht  heeft  nergens  gemeenschap  mede,  zij  is  na 
God  gevormd  en  verwant  met  God,  maar  toch  is  zij  niet 
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God  zelve,  maar  zij  bevindt  zich  in  de  ziel  en  is  met  de 
ziel  geschapen.  Om  tot  hare  volmaakte  toestand  te 
komen  moet  deze  kracht  aan  hare  geschapenheid  worden 
ontnomen  en  in  God  hervormd  worden,  zoodat  God 
alleen  haar  Vader  is,  en  zij  de  Zoon  Gods. 

II 

DE  GODDELIJKE,  DE  GEESTELIJKE  EN  DE 
STOFFELIJKE  KRACHTEN  IN  DEN  MENSCH 

Om  de  samenstelling  van  den  geestelijken  mensch 
te  behandelen  is  het  noodzakelijk  dat  wij  weer  een 
oogenblik  tot  de  ziel  terugkeeren. 

De  mensch  heeft  in  de  ziel  een  vermogen  door  hetwelk 
hij  het  wezen  aller  schepselen  kan  bevatten  en  door 
deze  kracht  ook  heeft  de  mensch  het  beeld  aller  schepse- 
len op  verschillende  wijzen  in  zijn  erkennen  ontvangen. 
De  vijf  zinnen  zijn  de  uiterlijke  waarnemingsorganen, 
waardoor  de  onverheven  natuur  des  menschen  de 
uiterlijke  dingen  tot  haar  bewustzijn  doet  komen. 
Op  die  wijze  komen  in  de  volmaakte  mensch  zoowel 
de  geestelijke  als  de  zinlijke  waarneming  van  het 
bestaande.  Evenals  God  met  al  zijn  schepselen  met 
hel  en  vagevuur  voordat  hij  ze  geschapen  had,  een  geheel 
vormde,  zoo  ook  is  de  mensch  in  het  wezen  een  met  alle 
schepselen.  Een  volkomen  mensch  is  hierom  de  schepper 
der  wereld,  en  zelf  de  geheele  wereld.  Deze  wereld  is 
duisternis,  en  zij  heeft  het  licht  niet  erkent,  hetwelk 
Jezus  Christus  is,  welke  zegt  ,,wie  in  mij  wandelt,  wandelt 
niet  in  de  duisternis." 

Deze  wezenseenheid  met  alle  schepselen  komt  uit 
het  alles  te  bovengaande  natuurlijke  licht  der  ziel,  het- 
welk zoo  klaar  en  louter  is  dat  het  de  ziel  zelf  nooit 
aanroert  en  dus  voor  de  zielskrachten  ook  geheel  vreemd 
blijft.  Deze  verheven  kracht  in  de  ziel  wordt  het  licht  of 
het  vonkje  genoemd  maar  deze  benaming  is  verkeerd  want 
zij  is  hoog  boven  alle  beschrijving  verheven,  boven  alle 
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vormen,  hoog  en  vrij,  eenig  en  in  zichzelf  besloten  als 
God.  De  eerste  krachtsuitdrukking  is  die  in  welke  de 
Vader  zijn  eenig  geboren  Zoon  voortbrengt  zooals  deze 
in  den  Vader  bestond,  en  in  den  Zoon  drukt  de  Vader 
zijn  ware  leven  en  zijn  kracht  uit.  De  hoogste  plek  der 
ziel  is  echter  zoo  verheven  en  besloten  dat  zij  in  aan- 
raking komt  met  het  oorspronkelijke  licht,  maar  zelfs 
niet  met  het  tweede  stadium,  welke  de  uitdrukking  dezer 
kracht  is  en  in  welke  God  zich  toch  ook  voortdurend 
bevindt.  Geen  zielskracht  kan  met  deze  verheven 
burcht  der  ziel  in  aanraking  komen,  en  zelfs  God  niet 
voor  zoover  hij  als  persoon  is  uitgedrukt,  want  om  zich 
daar  te  kunnen  bevinden  moet  men  louter  en  zonder 
eigenschappen  zijn,  en  moet  ook  God,  om  daar  te  komen 
zich  van  alle  eigenschappen  ontdoen  die  van  hem  een 
der  drie  personen  maken.  In  deze  hoogste  plek  der 
ziel  komt  dus  slechts  de  godheid. 

Het  oorspronkelijk  bestaan  der  ziel  is  zonder  eigen- 
schappen in  haar  waarlijk  wezen  nabij  haar  oorsprong, 
waar  zij  nog  vereenigd  was  met  de  loutere  eenheid  en 
hiermee  blijft  de  ziel  ook  in  voortdurend  contact,  door 
middel  van  het  erkennen  waardoor  de  ziel  God  kent  en 
liefheeft  zooals  ook  God  de  ziel  bemint  en  erkent. 
God  werkt  door  het  erkennen  alle  dingen  in  de  ziel,  en 
het  erkennen  staat  dan  louter  en  zuiver  van  alle  gescha- 
penheid en  boven  het  bew^ustzijn  der  engelen. 

Wanneer  men  de  ziel  als  een  vrouw  voorstelt  zou  men 
kunnen  zeggen  dat  het  erkennen  de  echtgenoot  van  deze 
vrouw  is.  In  het  inwendigste  van  het  erkennen  bevinden 
zich  alle  zielskrachten,  en  de  zoon  van  deze  vrouw  en 
man  is  de  wil.  Wanneer  de  man  gestorven  is  zoo  kan  ook 
de  zoon  niet  meer  leven  want  het  is  door  het  erkennen 
dat  het  Woord  in  de  ziel  spreekt  en  de  wil  het  leven 
geeft.  Behalve  erkennen  en  wil  —  welke  wij  reeds  vroeger 
bespraken  —  heeft  de  ziel  nog  een  derde  veel  beduidende 
kracht,  het  is  de  onstuimige  aandrift  der  opklimming. 
Deze  drie  krachten  brengen  den  mensch  in  verband 
met   God.     De  wil   hecht  zich  aan  God,  en  bezit  macht 
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door  de  ziel.  Het  erkennen  hecht  zich  aan  den  Zoon 
en  erkent  door  den  Zoon.  De  derde  kracht  hecht  zich 
aan  den  Heiligen  Geest  en  streeft  naar  den  oorsprong 
van  waar  de  ziel  kwam,  want  de  Heilige  Geest  is  een 
leidsman  naar  de  eeuwigheid  welke  alle  hoeken  der  ziel 
vervult.  Wanneer  dit  geschiedt  verliest  de  ziel  het 
tijdelijke  bestaan  en  verkeert  slechts  in  de  eeuwigheid. 
De  krachten  zijn  aan  elkander  ondergeschikt  in  regel- 
maat en  orde,  zij  moeten  er  voor  zorgen  dat  loutere 
vrede  en  rust  in  de  ziel  zij.  Geheele  rust  is  vrijheid 
aller  beweging  en  in  deze  rust  moet  de  ziel  zich  boven 
zichzelf  verhelïen  tot  zij  weer  direct  onder  God  zelve 
gerangschikt  wordt,  dan  heeft  de  Vader  zijnen  Zoon 
in  loutere  rust  in  de  ziel  doen  geboren  worden  en  dat 
is  het  eerste  beginsel  van  de  goddelijke  orde.  Alle  de 
menschelijke  krachten  ontvangen  hun  leven  doordat  de 
hoogste  zielskracht  zich  in  aanraking  bevindt  met  God. 
Evenals  een  naald  welke  zich  aan  de  magneet  bevestigd 
vindt  verschillende  andere  naalden  aan  zich  doet  hechten, 
en  het  scheiden  van  de  magneet  en  die  eerste  naald 
ook  voldoende  is  om  de  magnetische  kracht  aan  al  de 
andere  naalden  te  ontnemen,  zoo  ook  ontvangen  de  lagere 
zielskrachten  hun  macht  door  de  hoogste,  en  wanneer 
deze  niet  met  God  in  aanraking  zou  staan,  zouden  ook 
alle  lagere  zielskrachten  hun  leven  verliezen. 

De  ziel  heeft  twee  aspecten  waarvan  een  steeds  naar 
boven  gericht  zijnde  met  de  eeuwigheid  in  verband 
staat,  en  niets  met  het  vergankelijke  heeft  te  maken  ; 
deze  kracht  is  de  oorsprong  van  al  het  goede  en  straalt 
voortdurend  licht  uit  als  een  eeuwig  vuur,  hetwelk  de 
Heilige  Geest  is.  Uit  het  bovenste  der  ziel  stroomen  de 
twee  krachten,  wil  en  erkennen,  en  deze  samen  brengen 
weer  de  ontstuimige  aandrift  der  opkiimming  voort, 
welke  het  resultaat  is  van  hun  verlangen  naar  den  Vader. 
Zij  zijn  niet  tevreden  den  Heilige  Geest  of  den  Zoon  bereikt 
te  hebben,  of  zelfs  God,  want  zij  wenschen  hem  daar 
waar  hij  geen  naam  heeft,  waar  hij,  als  bron,  als  kern, 
als  wortel  en  als  Vader  van  al  het  goede  bestaat. 
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Elke  mensch  bestaat  uit  twee  deelen  ;  de  innerlijke 
en  de  uiterlijke  mensch.  Deze  laatste  wordt  bediend 
door  zijn  vijf  zinnen  en  eigenlijk  ontvangt  hij  ook  zijn 
kracht  uit  deze.  De  mensch  echter  die  God  lief  heeft, 
geeft  niet  meer  innerlijke  kracht  aan  de  vijf  zinnen 
als  ze  bepaald  noodig  hebben,  zijn  innerlijke  wezen 
keert  zich  slechts  in  zooverre  tot  de  zinnen,  als  deze 
wijsheid  in  leiding  behoeven,  en  behoedt  ze  hierdoor 
zoo  veel  mogelijk  voor  dierlijk  leven.  Maar  datgeene 
wat  de  ziel  aan  krachten  overhoudt  besteedt  ze  aan 
den  innerlijken  mensch.  Wanneer  de  innerlijke  mensch 
zich  nu  op  iets  zeer  hoogs  en  verhevens  richt,  zoo  trekt 
de  ziel  ook  nog  de  krachten  welke  zij  de  vijf  zinnen 
heeft  toegekend  tot  zich,  en  dan  schijnt  het  voor  de 
buitenwereld  dat  de  mensch  zinneloos  is  want  zijn  doel 
is  dan  niet  meer  in  beelden  uitgedrukt,  daar  dat  doel 
zelfs  het  bevatten  van  het  erkennen  te  boven  gaat. 
De  menschen  die  God  liefhebben  richten  hunne  ziels- 
kracht op  dit  doel,  en  God  verwacht  dat  wij  hem  met 
al  onze  krachten  liefhebben.  Er  bestaan  menschen, 
die  hunne  zielskrachten  geheel  op  hun  uiterlijke  be- 
staan richten,  dan  zijn  er  die  slechts  aan  vergankelijke 
goederen  denken.  Even  zooals  hij  die  zijn  krachten 
op  het  hoogere  richt,  die  krachten  aan  het  lagere  — 
uiterlijke  —  bestaan  ontzegt,  zoo  ook  geeft  die  mensch 
welke  zich  slechts  tot  het  zinnelijke  bestaan  bepaalt, 
geen  krachten  aan  zijn  innerlijke  leven.  De  uiterlijke 
mensch  ontwikkelt  een  activiteit  van  welke  de  innerlijke 
mensch  geheel  vrij  is.  In  Christus  en  in  de  Maagd  Maria, 
leefde  zoowel  de  innerlijke  als  de  uiterlijke  mensch, 
maar  bij  alle  hunne  uiterlijke  werken  stond  hun  innerlijke 
wezen  afgescheiden,  zooals  de  deur  om  zijn  scharnieren 
draait  en  deze  toch  altijd  onbewogen  op  dezelfde  plaats 
blijven.  De  schepselen  welke  in  tijdelijk  en  eeuwig 
bestaan  vereenigd  zijn,  zijn  die,  in  welke  de  ziel  wordt 
ontvangen  in  het  geestelijk  zijn,  in  hetwelk  slechts  het 
volmaakte  bestaat  en  de  ziel  weer  door  middelen  in  het 
lichaam  werkt  en  dus  ook  daar  invloed  heeft.    Dat  te 
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samen  vormt  dan  de  eenheid  der  vereenigde  schepselen > 
De  inwendige  en  de  uitwendige  mensch  verschillen 
als  hemel  en  aarde.  Dat  wat  buiten  mij  geschiedt  neem 
ik  waar,  maar  mijn  opstijgen  in  God  hetwelk  in  mij  ge- 
schiedt kan  ik  niet  waarnemen.  Wanneer  ik  datgeene 
wat  in  mij  is,  uitspreek,  dan  eerst  kan  het  waargenomen 
worden.  Mijn  uiterlijke  mensch  wordt  de  schepselen  als 
schepselen  gewaar  maar  de  innerlijke  mensch  ziet  ze  als 
gave  Gods.  Eigenlijk  neemt  de  aller  innerste  mensch  ze  in 
hun  eeuwig  wezen,  waar  ze  eeuwig  met  de  allerinnerste 
mensch  bestond,  want  hier  voor  is  ook  God  niet  eeuwig, 
maar  wordt  en  vergaat. 

TuLLius  en  Senega  spreken  ook  van  den  adel  des 
geestelijken,  en  van  de  laagheid  des  vleeschelijken 
menschen.  Geen  ziel  welke  het  erkennen  bezit,  bestaat 
zonder  God.  Het  zaad  Gods  is  in  ons,  en  indien  dat 
zaad  een  leidsman  heeft  welke  het  weet  te  richten, 
zoo  neemt  het  des  te  beter  toe  en  groeit  het  op  tot 
God  van  wien  het  den  kiem  vormt.  Wanneer  het 
zaad  echter  slecht  geleid  wordt,  zoo  groeit  er  onkruid 
tusschen  en  verdringt  dit  de  goede  zaden.  Origines 
zegt  dat,  daar  God  zelve  deze  zaden  gezaaid  heeft, 
zij  wel  bedekt  en  verborgen  kunnen  zijn,  maar  nooit 
geheel  verdelgd  kunnen  worden,  en  ze  toch  aldoor 
naar  God  blijven  streven. 

Wanneer  een  mensch  al  zijn  innerlijke  en  uiterlijke 
krachten  in  zich  trekt,  zoo  bevindt  hij  zich  hierdoor 
in  een  toestand  waar  noch  voorstelling,  noch  vereeniging 
met  iets  buitenstaande  kan  plaats  hebben.  Tegelijk  is 
de  ziel  ook  innerlijk  en  uiterlijk  zonder  werkzaamheid. 
Wanneer  de  mensch  zich  nu  in  deze  toestand  bevindt, 
zoo  moet  hij  wel  acht  geven  of  een  of  ander  werk  zich 
van  zelf  aan  hem  voordoet.  Wanneer  de  mensch  zich 
niet  tot  een  of  andere  bezigheid  bijzonder  voelt  aange- 
trokken zoo  moet  hij  zich  toch  met  een  of  andere  werk- 
zaamheid belasten,  onverschillig  of  ze  innerlijk  of  uiterlijk 
zij,  want  nooit  moet  men  met  een  toestand  genoegen  nemen, 
in  welke  men  eer  met  zich  doet  handelen,  dan  zelf  doet. 
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Men  moet  leeren  met  God  mede  te  werken.  Door  het 
verrichten  van  zulk  een  werkzaamheid,  ontzegd  men 
zich  zijn  innerlijkheid  niet,  maar  men  moet  leeren  werken, 
in,  met  en  vanuit  deze  innerlijkheid,  op  een  wijze  door  welke 
men  verkrijgt  dat  de  eenheid  zich  in  de  daadwerkelijk- 
heid manifesteert,  en  de  daadwerkelijkheid  tot  de  eenheid 
komt.  Deze  laatste  wordt  aldus  gewoon  in  de  ledigheid 
werkzaam  te  zijn.  Op  deze  werkzaamheid  welke  van 
binnen  uitgaat  moet  de  mensch  zich  richten.  Maar 
de  mensch  moet  actief  zijn,  en  wanneer  hij  het  niet 
anders  kan  zoo  moet  hij  uiterlijk  werken.  Indien  de 
mensch  reeds  innerlijk  werkzaam  is  en  dit  innerlijke 
werk  het  uiterlijke  te  niet  doet,  zoo  moet  de  mensch 
zich  toch  bij  het  innerlijke  werk  bepalen,  maar  kunnen 
ze  samengaan  zoo  is  dat  het  beste  om  met  Gods  werk 
mee  te  arbeiden.  Ondanks  dat  de  mensch  dan  dus  op 
twee  wijze  werkzaam  is,  kan  hij  toch  voor  al  het  uiter- 
lijke dood  zijn  indien  hij  zijn  zelf  vernietigt.  De  mensch 
kan  zichzelf  echter  nooit  geheel  oplossen  en  te  niet  doen 
gaan.  God  moet  dat  in  zich  ten  einde  voeren.  Wanneer 
God  ons  in  zich  door  ons  zelf  te  niet  doet  gaan,  dan 
eerst  komt  de  mensch  tot  een  zekere  graad  van  volmaking 
en  is  de  mensch  aan  zichzelf  genoeg.  Dit  vernietigen 
van  het  zelf  gaat  van  God  uit.  In  God  moet  de  mensch 
zich  zelf  vernederen,  want  hij  die  zich  zelf  vernedert 
zal  verhoogd  worden.  Het  vernederen  is  hier  niet  af- 
gezonderd van  het  verhoogen  want  de  hoogste  top  der 
verheffing  staat  naast  het  laagste  punt  der  vernedering  ; 
hoe  hooger  berg,  hoe  dieper  dal.  Hoogte  en  diepte  zijn 
hier  een,  en  daarom  hoe  dieper  iemand  zichzelf  brengen 
kan  hoe  hooger  hij  komt.  De  Heer  zegt  hieromtrent,  dat 
wie  de  grootste  onder  ons  wil  zijn  de  kleinste  onder  ons 
moet  worden.  Het  eene  gaat  samen  met  het  andere. 
Het  laagste  geestelijke  is  hooger  dan  het  hoogste 
stoffelijke  en  daarom  is  de  geest  edeler  dan  de  ziel. 
De  ziel  is  geschapen  als  een  plaats  tusschen  tijd  en 
eeuwigheid  met  welke  beide  zij  in  aanraking  is.  Met 
hare   bovenste   krachten    raakt   zij    de   eeuwigheid   aan. 
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en  met  de  onderste  het  tijdelijke.  Zoo  werkt  de  ziel  als 
een  schepsel  in  de  tijd  en  als  een  engelachtige  natuur 
in  de  eeuwigheid.  De  tijd  is  een  rechte  weg  die  het  leven 
in  alle  onderdeden  van  het  bestaan  voert  door  de  ver- 
eeniging  welke  tusschen  ziel  en  lichaam  bestaat.  Wanneer 
de  geest  welke  erkennen  bezit  het  werk  verricht,  moet 
de  mensch  echter  niet  denken  dat  zijn  ziel  het  gedaan 
heeft  want  dit  zijn  twee  geheel  verschillende  faculteiten 
van  den  mensch.  De  ziel  is  zoodanig  met  het  lichaam 
vereenigd  dat  zij  zich  in  elk  ledemaat  even  volkomen 
bevindt  als  in  het  geheele  lichaam.  Maar  de  vereeniging 
tusschen  geest  en  geest  is  nog  veel  inniger  dan  die  welke 
tusschen  ziel  en  lichaam  bestaat.  Daarom  kunnen  wij 
onze  geest  ook  volkomen  met  God  vereenigen  daar  hij 
geheel  geest  is. 

De  ziel  werd  aan  het  lichaam  gegeven  opdat  zij  ge- 
louterd worde.  Als  de  ziel  van  het  lichaam  gescheiden 
is  heeft  zij  noch  erkennen  noch  wil.  De  ziel  bezit  de 
krachten  dan  wel  in  haar  grond,  maar  zij  kan  ze  niet 
in  het  werk  uitdrukken.  De  ziel  wordt  in  het  lichaam 
gelouterd  doordat  zij  er  datgene  verzameld  wat  verspreid 
is,  zij  vereenigt  er  datgene  wat  de  vijf  zinnen  in  het 
bewustzijn  brengen.  Ook  wordt  zij  gelouterd  in  de 
oefeningen  der  deugd,  wanneer  de  ziel  daardoor  in  het 
hoogere  leven  opstijgt,  uit  een  verdeeld  leven  in  een 
vereenigd  leven.  Alles  wat  verdeeld  is  in  het  lagere  bestaan 
wordt  vereenigd  in  een  hoogere  vorm,  wanneer  de  ziel 
opklimt  in  een  leven  in  hetwelk  geen  strijd  bestaat. 
Als  de  ziel  in  het  licht  van  het  erkennen  komt,  zoo  kent 
zij  geen  tegenstrijdigheden.  Wat  aan  dit  licht  ontgaat, 
valt  in  de  dood  en  sterft.  De  derde  louterheid  der  ziel 
bestaat  daaruit  dat  zij  zich  tot  het  niets  neigt ;  datgene 
wat   op   iets   anders   gericht   is,   kan   hier  niet  bestaan. 

Sommige  krachten  der  ziel  staan  met  bepaalde  zinnen 
in  verbinding  en  brengen  datgene  in  het  bewustzijn 
wat  aldaar  bekend  moet  worden,  maar  God  wil  niet 
dat  datgene  wat  in  de  innerlijkste  ongenoemde  plaats 
der  ziel  kome,  door  de  zinnen  wordt  meegedeeld,  want 
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wat  de  zinnen  waarnemen  is  altijd  van  uiterlijke  eigen- 
schappen voorzien.  De  indrukken  der  zinnen  kunnen 
echter  de  kennis  der  innerlijke  ziel  vernieuwen,  want 
—  zooals  ook  St.  Augustinus  en  Plato  zeggen  — , 
de  ziel  sluit  alle  kennis  in  zich  en  al  datgene  wat  uit- 
wendige oefening  is,  is  een  weer  opwekken  van  deze 
kennis.  Het  is  onjuist  wanneer  men  denkt  dat  de  ziel 
zich  in  het  hart  bevindt  en  door  het  leven  in  de  andere 
ledematen  gaat.  De  ziel  werkt  in  alle  ledematen,  maar 
in  het  hart  werkt  de  ziel  het  onmiddelijkste  en  geheel 
ongehinderd. 

Wanneer  de  ziel  tot  de  vereeniging  met  God  gekomen 
is,  dan  eerst  kan  het  lichaam  van  al  het  bestaande 
volkomen  genieten  tot  Gods  eer.  Door  de  mensch  zijn 
alle  schepselen  uitgevloeid,  en  datgeene  wat  het  lichaam 
dan  van  het  bestaan  der  schepselen  geniet,  is  niet  dat- 
gene wat  voor  de  ziel  onwaardig  is,  maar  het  zijn  de 
schepselen  welke  door  de  rechtvaardigheid,  en  door  de 
met-God-vereenigde  ziel,  tot  hun  oorsprong  wenschen 
terug  te  keeren.  Tusschen  God  en  ziel  is  hier  dan  geen 
hindernis  meer  en  zoover  als  de  ziel  God  volgt  in  de  woes- 
tijn der  Godheid,  zoover  volgt  het  lichaam  dan  ook 
Christus  in  de  woestijn  der  armoede.  Zooals  de  ziel 
dan  met  de  Godheid  vereenigd  is,  zoo  is  ook  het  lichaam 
met  de  werking  der  deugden  in  Christus  vereenigd. 
Ons  lijden  vereenigt  zich  dan  met  het  lijden  van  Christus 
en  de  resultaten  van  zijn  lijden  dienen  ons  dan  alsof 
wij   ze  hadden  verworven. 

De  mensch  heeft  dus  twee  naturen,  een  lichamelijke 
en  een  geestelijke  en  daar  alle  schepselen  ook  in  lichame- 
lijke of  geestelijke  natuur  bestaan  erkent  de  mensch 
welke  zichzelf  erkent,  hierdoor  ook  alle  schepselen. 
Tot  de  uiterlijke  mensch  behoort  al  datgene  wat  zich  aan 
de  ziel  gehecht  heeft  maar  toch  met  het  vleesch  in 
verband  staat.  Het  heeft  een  werken  met  de  zintuigen 
en  de  Schrift  noemt  dit  alles  te  samen  ,,de  oude  mensch" 
of  wel  de  aardsche,  uiterlijke,  vijandelijke  of  geknechte 
mensch. 
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De  zuivere  mensch  wordt  in  de  Schrift,  de  nieuwe, 
hemelsche,  jonge  of  edele  mensch,  en  ook  wel  vriend 
genoemd.  Het  is  de  edele  jongeling  van  welke  Lucas 
spreekt,  die  uittoog,  een  koninkrijk  won,  en  weer  terug- 
keerde. De  philosophen  zeggen  dat  elke  mensch  een  goede 
en  een  booze  geest  heeft.  Deze  laatste  heeft  omgang  met 
den  uiterlijken  mensch  en  door  hem  krijgt  deze  uiterlijke 
mensch  toegang  tot  zijn  innerlijk  bestaan,  even  als  de  slang 
tot  Adam  kwam.  Deze  drijft  den  mensch  dus  tot  het  kwade. 
Het  vleesch  en  de  geest  zijn  voortdurend  in  strijd  met 
elkaar  zooals  Paulus  zegt.  Het  vleesch  brengt  ondeugd 
en  boosheid  terwijl  de  geest  Gods  raad  nalevend,  vrede, 
vreugde  en  deugd  brengt.  Wie  naar  de  geest  leeft  gaat 
tot  het  eeuwige  leven,  naar  het  vleesch  levende  sterft 
men  echter.  De  reine  mensch  is  de  boom  van  welke  de 
Schrift  spreekt  welke  nooit  slechte  vruchten  voortbrengt, 
daar  hij  het  goede  wil  en  voor  het  goede  sterft  en  in  het 
goede  zweeft,  onberoerd  van  eenig  uiterlijke  kracht. 
De  uiterlijke  mensch  is  echter  de  booze  boom  welke 
nooit  goede  vruchten  kan  voortbrengen. 

Origines  spreekt  van  den  innerlijken  mensch  en  zegt 
hoe  daar  soms  Gods  Zoon  verschijnt,  hoe  men  er  hem 
gewaar  wordt,  en  hoe  hij  soms  ook  verborgen  is.  Hij 
zegt  dat  Gods  Zoon  Gods  evenbeeld  is  in  de  grond  der 
ziel  en  daar  als  een  levende  bron  bestaat.  Hij  die  echter 
aardsche  begeerten  heeft,  hindert  het  bestaan  van  Gods 
Zoon  en  bedekt  het  dusdanig  dat  men  het  niet  meer 
gewaar  wordt.  Toch  blijft  hij  in  zichzelf  levendig  en 
wanneer  men  datgene  wegneemt  wat  hem  bedekte,  zoo 
ziet  men  hem  weer.  De  zon  schijnt,  maar  wolken  kunnen 
haar  bedekken,  het  beeld  bestaat  in  het  hout  of  in  den 
steen  maar  het  is  het  werk  van  den  beeldhouwer  datgene 
weg  te  nemen  wat  haar  bestaan  aan  ons  oog  ontrekt. 
Wanneer  de  mensch  zich  tot  de  eeuwigheid  keert  dan 
straalt  het  beeld  Gods  hetwelk  hij  in  zich  heeft  van  hem 
uit,  keert  hij  zich  echter  tot  de  wereld,  zoo  wordt  dat  beeld 
bedekt.  De  mensch  moet  uit  al  het  geschapene  gaan  om  de 
Zoon  Gods  te  worden  want  voor  God  bestaat  geen  bemid- 
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deling,  want  hij  zegt  zelve  ,,Ik  ben  de  eerste  en  de  laatste". 

De  lichamelijke  mensch  heeft  dus  eigenlijk  niet  veel 
te  beduiden.  Hij  is  in  zeker  opzicht  het  instrument 
van  de  innerlijke  mensch,  en  de  mensch  mag  eigenlijk 
eerst  mensch  genoemd  worden  wanneer  hij  al  zijn  lusten 
en  vleeschelijke  verlangens  in  zich  heeft  gedood.  Wan- 
neer hij  slechts  welbehagen  schept  in  de  aandoeningen 
der  zinnen,  zoo  is  hij  geen  mensch  meer,  maar  een 
dier.  Wanneer  echter  de  geest  in  al  zijne  krachten  werkt, 
zoo  is  de  mensch  geestelijk.  Aan  alles  wat  hij  waar- 
neemt is  zoo  wel  een  geestelijk  als  een  lichamelijk 
aspect.  Een  geestelijke  mensch  echter  ziet  de  schep- 
selen niet  in  hun  vergankelijke  vorm  maar  brengt  ze 
door  zijn  hooger  bewustzijn  in  een  goddelijke  vorm, 
doch  hoe  geestelijk  of  de  mensch  ook  is,  hij  blijft  toch 
even  ver  van  God  als  niets  van  iets  verwijderd  is.  De 
vereeniging  van  den  mensch  met  God  kan  slechts  door 
de  hitte  der  liefde  geschieden,  en  de  rechtvaardige  mensch 
is  reeds  zoozeer  van  de  goddelijke  liefde  doordrongen  dat 
hij  goddelijk  erkennen  heeft. 

God  schiep  de  menschheid  naar  zijn  beeld,  dus  ook 
verscheiden  in  de  personen  maar  een  naar  het  wezen. 
In  de  uiterlijke  mensch  bestaat  niet  het  beeld  Gods 
maar  wel  in  den  innerlijken  mensch,  waar  ondanks  de 
verscheidenheid  der  personen  de  eenheid  van  het  wezen 
bestaat.  In  de  innerlijke  mensch  zijn  twee  aspecten,  het 
eene  werkt  opwaarts,  het  andere  nederwaarts.  Met  het 
tweede  aspect  verstaat  de  mensch  zichzelf  en  de  schep- 
selen ;  met  het  opwaarts  werkende  aspect  echter  verricht 
de  mensch  twee  werken.  Ten  eerste  verstaat  hij  God  en  zijn 
goedheid  en  uitvloeiing,  hij  verstaat  hem  op  het  oogen- 
blik,  maar  niet  op  bestendige  wijze,  en  door  deze  onbe- 
stendigheid is  dit  aspect  niet  gelijk  aan  de  drie  personen. 
De  tweede  kracht  van  het  opwaarts  werkende  aspect 
echter  is  verborgen,  en  in  deze  verborgenheid  bevindt 
zich  het  beeld  Gods.  Dit  beeld  Gods  heeft  vijf  eigenschap- 
pen. Ten  eerste  is  het  door  een  andere  kracht  voort- 
gebracht, ten  tw^eede  behoort  het  aan  zichzelf,  ten  derde 
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is  het  uitgestroomd,  ten  vierde  is  het  God  gelijk  van 
natuur,  het  is  een  substantie  die  op  zichzelf  bestaat, 
een  louter  licht  hetwelk  uit  God  gevloeid  is,  en  er 
is  niet  meer  onderscheid  tusschen  dit  beeld  en  God, 
dan  God  alleen  verstaan  kan,  maar  het  is  niet  van  god- 
delijke natuur,  ten  vijfde  is  het  geneigd  tot  datgene 
waarvan  het  komt.  De  twee  hoogste  kwaliteiten  van  het 
beeld  zijn  dat  het  God  gelijkt,  en  dat  het  iets  eeuwigs 
aan  zich  heeft  waardoor  de  ziel  een  kracht  bezit 
welke  het  werkelijke  verstaan  is.  Augustinus  en  een 
andere  philosoof  zeggen  dat  hierin  de  getuigenis  Gods 
zich  in  verstaan  en  wil  bevindt,  en  deze  bestaan  niet 
op  zichzelf  ;  het  verborgen  beeld  schijnt  zonder  bemid- 
deling in  het  goddelijke  wezen  en  het  goddelijke  wezen 
schijnt  zonder  bemiddeling  in  het  beeld.  Hierdoor  komt 
God  in  ons,  en  wij  in  Hem  en  kunnen  ziel  en  God  ver- 
eenigd  worden. 

De  mensch  wordt  machtig  doordat  het  goddelijk  licht 
in  hem  schijnt.  Hij  die  het  eeuwige  licht  ontving  leidt 
alle  dingen  in  de  eenheid,  hij  erkent  alle  duisternis  in 
alle  schepselen,  hij  kan  datgene  volgen  wat  hij  erkent 
en  vermag  datgene  wat  hij  verstaat.  Zonder  eeuwig 
licht  kan  de  mensch  de  eerste  onschuld  niet  erkennen, 
welke  daarin  bestaat,  dat  de  beelden  aller  deugden  zich 
in  den  mensch  bevinden,  en  hij  zonder  hindernissen 
alle  natuurlijkheid  in  eeuwige  waarheid  bezit.  Hij  die 
het  eeuwige  licht  ontvangen  heeft,  heeft  een  afkeer 
van  alles  wat  God  niet  is,  ook  al  bezat  het  alle  deugden. 
Hij  kan  niet  haten,  en  kan  niet  bewust  op  een  fout  blijven 
bestaan.  Het  werken  in  de  tijd  verhindert  het  ontvangen 
van  dit  licht  niet.  Toen  Jezus  Christus  zijn  lijdensweg 
hier  op  aarde  bewandelde,  verloor  hij  hierdoor  toch 
het  eeuwige  licht  niet.  Datgeene  wat  in  de  tijd  bevat 
wordt,  wordt  ook  in  de  tijd  bewogen,  maar  hoe  minder 
de  mensch  in  de  tijd  bewogen  wordt,  hie  meer  hij  zich 
ook  hier  reeds  in  de  eeuwigheid  bevindt.  Slechts  het 
wezen  van  den  mensch  bestaat  werkelijk  in  de  eeuwigheid. 
Zelfs   die   menschen,    die   niet   leven    zooals   zij    hadden 
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moeten  leven,  ontvangen  toch  het  eeuwige  licht ;  en  ook 
werden  er  menschen  heilig  verklaard  welke  het  eeuwige 
licht  nooit  ontvingen.  Hij  echter  wie  het  eeuwige  licht 
ontving  houdt  zich  nooit  meer  bij  de  bemiddeling  op, 
maar  komt  na  zijn  dood  direct  tot  God. 

Al  hetgeene  wat  de  natuur  van  Christus  uitmaakt, 
vindt  men  ook  in  de  hoogste  krachten  der  ziel.  Op  die 
wijze  is  God  der  menschen  eigendom  en  heeft  de  mensch 
eigenschappen  met  God  gemeen.  God  wordt  niet  in  de 
uiterlijke  zinnen  ontvangen  maar  in  de  binnenste  krach- 
ten der  ziel.  God  openbaart  zich  op  die  wijze  aan  de 
menschen  welke  hem  toebehooren,  en  de  plaats  waar  God 
zich  openbaart  is  de  woning  welke  wij  in  de  hemelen 
hebben. 

Een  groot  philosoof  zegt  dat  indien  de  bovenste 
kracht  welke  zich  in  den  mensch  bevindt  zich  in  het  werk 
uit,  de  andere  lagere  krachten  in  deze  kracht  opgaan 
en  deze  dan  hun  werk  verliezen.  Hierdoor  kan  de  ziel 
zich  dus  in  haar  bloote  wezen  bevinden  en  in  haar 
klaarheid  in  welke  zij  de  kracht  aller  dingen  in  zich 
bevat.  De  ziel  erkent  hier  zichzelve,  en  wanneer  zij  haar 
zelve  erkent  zoo  werkt  ze  alles,  want  door  haar  vloeit 
dan  de  Godheid  uit  den  Vader  den  Zoon  en  den  Heiligen 
Geest  in  de  schepselen  voor  zoover  als  de  schepselen 
de  Godheid  kunnen  inhouden.  De  steen  manifesteert  de 
Godheid  door  zijn  wezen,  de  boom  door  zijn  groeien, 
het  vee  door  zijn  gewaarworden,  de  engel  door  zijn 
erkennen,  en  de  mensch  door  alle  vier  deze  werkingen. 
Wat  in  woorden  wordt  uitgedrukt,  komt  van  uit  de  inner- 
lijke mensch  en  openbaart  zich  in  de  uiterlijke  mensch. 
Het  leven  van  dat  gesproken  woord  bestaat  in  de  innerlijke 
mensch,  en  in  het  innerlijkste  der  ziel,  waar  alle  dingen 
tegenwoordig  en  levend  zijn,  in  het  beste  en  het  hoogste. 
Zooals  wij  reeds  zagen  :  hoe  edeler  een  ding  is  hoe  alge- 
meener  zijn  uitdrukking  ;  de  zinnen  heeft  men  met  de 
dieren  gemeen  het  leven  zoowel  met  de  dieren  als  met  de 
planten.  Het  wezen  echter  hetwelk  het  verhevenste 
is,   heeft  men  gemeen  met  al  wat  bestaat.     De  hemel 
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welke  zich  boven  alles  uitstrekt  is  ook  de  edelste  plaats, 
en  de  liefde  welke  Christus  den  menschen  gebiedt  voor 
alle  schepselen  te  hebben  is  ook  de  edelste  liefde. 

Men  noemt  God  geest  omdat  dit  het  subtielste  woord 
is  hetwelk  de  mensch  bezit.  Eigenlijk  is  God  niet  geest, 
want  hij  is  onnoembaar.  De  geestelijkheid  des  men- 
schelijke  geestes  bestaat  daaruit  dat  hij  gescheiden  is 
van  de  geschapene  vergankelijke  dingen  en  slechts 
in  het  eeuwige  onvergankelijke  met  gedachte  en  liefde 
woont ;  hierdoor  wordt  de  geest  des  menschen  een  geest 
met  God.  Ook  is  de  geest  geestelijk  daar  zich  aan  hem 
even  weinig  stof  bevindt  als  aan  het  niet  bestaan  waaruit 
hij   geschapen  is. 

De  geest  kan  ook  haar  geestelijkheid  verliezen  en  een 
nog  subtieleren  bestaansvorm  aannemen  wanneer  zij  uit 
zichzelf  gaat  en  zich  in  God  begeeft,  in  de  hoogheid  van 
het  almachtige  wezen.  De  geestelijkheid  Gods  is  de 
verborgenheid  naar  welke  de  ziel  verlangt  maar  deze 
ontzinkt  haar,  want  deze  eenheid  en  stilte  is  verborgen 
in  een  diepte  in  welke  geen  geschapen  ding  kan  komen, 
dus  ook  niet  de  menschelijke  geest. 

Het  komt  voor  dat  de  mensch  zijn  oog  zoo  zeer  stoot 
dat  hij  sterren  ziet.  Ditzelfde  kan  ook  geestelijk  geschie- 
den, wanneer  het  bovennatuurlijke  goddelijke  licht  de 
ziel  zoo  geheel  aan  zichzelf  ontbloot,  dat  het  licht  hetwelk 
zich  in  de  ziel  bevindt,  het  bloote  wezen  des  geestes  waar- 
neemt in  dit  boven  natuurlijke  licht  en  denkt  dat  het  God 
zelf  is.   Het  is  echter  de  geest  in  zijn  verheven  woning. 

De  natuur  der  schepselen  komt  met  God  in  hen, 
en  wanneer  God  weer  uit  de  schepselen  zou  gaan  zoo 
zou  toch  de  natuur  een  met  hen  blijven.  De  geest  daar- 
entegen komt  met  de  schepselen  in  God  en  wanneer  het 
schepsel  uit  God  gaat  zoo  blijft  de  geest  alleen  in  God. 
God  mag  's  menschen  geest  niet  aan  zichzelf  overlaten, 
dat  ware  tegen  de  natuur  des  geestes  en  tegen  alles 
wat  God  ooit  deed.  God  moet  de  geest  uit  zichzelf 
God  laten  zijn,  of  hij  moet  den  geest  met  zichzelf 
vereenigen    wanneer    deze  alle   uiterlijkheid   opgegeven 
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heeft.  Maar  God  staat  nooit  toe  dat  de  volmaking 
van  eenig  schepsel  in  dat  schepsel  zelve  zou  bestaan  en 
daarom  ligt  de  volkomenheid  van  den  geest  ook  in  God. 
Door  en  in  den  geest  kan  alles  opgeheven  worden  boven  de 
waarneming  van  het  erkennen  en  kan  alles  zweven  in  de 
goddelijke  natuur.  De  volkomenheid  van  het  geestelijk 
bestaan  is  dat  alles  gelijk  staat  in  de  goddelijke  tegen- 
woordigheid, en  het  bereiken  van  deze  tegenwoordigheid 
door  eigen  kracht.  ,,Wat  eigen  is,  is  dit  zonder  ophouden, 
en  kan  men  nemen  wanneer  men  wil,"  zeggen  de  philo- 
sofen,  daarom  kan  de  geest  opgaan  in  de  hoogste  adel 
zijner  goddelijke  natuur,  welke  zijn  voortdurend  eigendom 
is,   op  het  oogenblik  dat  zij   dat  wil. 

In  de  ziel  bevindt  zich  de  eene  geheel  geestelijke 
kracht  welke  uit  den  geest  ontspringt  en  in  den  geest 
verblijft.  In  haar  groeit  en  bloeit  God  in  alle  vreugde 
en  welbehagen  welke  hij  bij  zichzelf  geniet  en  welke 
boven  ons  begrip  stijgt.  Daarin  gebaart  de  Vader  ge- 
durig den  Zoon  zoodat  de  ziel  den  Zoon  des  Vaders, 
en  zichzelf  met  de  ongedeelde  kracht  des  Vaders  voort- 
brengt. Wanneer  een  mensch  gedurende  zijn  leven 
alles  opgegeven  geeft,  zoo  veroorloofd  God  dezen  mensch 
hem  bij  zijn  dood  een  oogenblik  gewaar  te  worden 
zooals  hij  in  den  geest  verblijf  houdt,  waar  noch  tijd 
noch  plaats  noch  eenige  manifestatie  tot  hem  kunnen 
komen  en  slechts  het  wezen  der  dingen  bestaat  in  een 
eeuwige  tegenwoordigheid.  In  den  mensch  bestaat  nog 
een  andere  geestelijke  kracht,  welke  ook  uit  den  geest 
ontsprongen  is  en  daarin  verblijft.  In  dit  vermogen 
schijnt  en  straalt  God  onophoudelijk  met  zijn  geheele 
rijkdom  en  zoetheid  en  heerlijkheid,  zoodat  niemand 
naar  waarheid  daarvan  kan  spreken  of  het  kan  open- 
baren. Men  kan  er  echter  van  zeggen,  dat,  wanneer 
iemand  het  voorrecht  had  er  een  blik  in  te  werpen, 
met  erkennend  waarachtig  schouwen,  dan  scheen  hem 
alles  wat  uiterlijk  tot  hem  kwam,  klein  en  nietig,  het 
grootste    leed    ware    dan   voor  hem  als  ijdele  vreugde. 

Er  bestaat  in  zeker  opzicht  een  strijd  tusschen  geest 
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en  natuur.  De  natuur  komt  met  God  in  de  schepselen 
en  wanneer  God  daarna  uit  het  schepsel  gaat  zoo  blijft 
de  natuur  in  het  schepsel  bestaan.  De  geest  daarentegen 
komt  met  het  schepsel  tot  God  en  wanneer  ook  het  schep- 
sel daarna  weer  uit  God  gaat  zoo  blijft  zijn  geest  alleen 
in  God  bestaan.  De  liefde  aandrang  welke  zich  in  elk 
lichaam  bevindt,  doet  de  natuur  met  lust  de  schepselen 
zoeken.  De  geest  erkent  wat  gedaan  moet  worden  en 
wat  men  laten  moet,  onverschillig  of  de  mensch  er  lust 
toe  heeft  of  niet ;  het  is  ook  de  geest  die  de  mensch 
datgene  doet  verrichten.  Deed  de  mensch  een  of  ander 
werk  niet,  omdat  de  lust  er  hem  toe  ontbrak,  zoo  was 
het  de  natuur  die  hem  er  van  had  teruggehouden. 

III 
's  MENSCHEN  WERK 

De  menschen  hebben  slechts  hun  volle  waarde  wanneer 
ze  in  ook  staat  zijn  uiterlijk  werk  te  verrichten.  Wanneer 
wij  ons  het  verhaal  van  Martha  en  Maria  op  de  juiste 
manier  begrijpen,  dan  beduidt  het  het  volgende. 
Martha's  ziel  was  zoo  vervult  van  het  goddelijke  dat 
zij  zich  met  alle  soorten  van  aardsch  werk  kon  afgeven 
zonder  dat  dit  haar  hinderde  en  dat  integendeel  al 
haar  werken  en  scheppen,  haar  tot  het  eeuwig  heil  lijdde. 
Maria  was  nog  niet  zoo  ver,  terwijl  zij  aan  de  voeten 
des  Heeren  zat,  leerde  zij  hoe  zij  deze  eigenschap  kon 
verkrijgen.  Martha  had  dit  reeds  geleerd,  maar  Maria 
moest  nog  als  Martha  worden,  dat  is  te  zeggen,  zij  moest 
een  sterke  inwendige  wil  in  zich  vormen,  welke  men  op 
het  juiste  oogenblik  na  zijn  eigen  wensch  kan  gebruiken. 
Zonder  werk  te  zijn  is  geen  volmaakte  toestand,  en  het 
verrichten  van  werk  beduidt  dat  men  een  zekere  trap 
van  volmaking  bereikt  heeft.  Nadat  de  discipelen  den 
Heiligen  Geest  ontvangen  hadden  begonnen  zij  eerst 
hun    groote    werk,   en   eerst   nadat   Christus   ten   hemel 
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gevaren  was  en  Maria  den  Heilige  Geest  had  ontvangen, 
begon  zij  te  dienen  en  hielp  zij  de  discipelen. 

Geen  mensch,  hoe  vroom  hij  ook  zij,  kan  er  in  dit  leven 
toe  komen  zich  buiten  alle  uiterlijke  werken  te  houden, 
want  wanneer  de  mensch  zich  veel  in  schouwend  leven 
oefent  zoo  komt  er  toch  een  oogenblik  dat  hij  dat  wat 
hij  daar  ontving  moet  uitzenden.  Geen  mensch  kan 
deugden  bezitten  zonder  zich  in  de  deugden  te  oefenen 
in  tijd  en  plaats,  en  daarom  hebben  zij  die  zich  slechts 
oefenen  in  God-schouwend-werk  en  niet  in  uiterlijk  werk 
een  verkeerde  opvatting.  De  mensch  die  zich  in  schou- 
wend leven  bevindt,  moet  zich  gedurende  die  tijd  van  alle 
uiterlijke  werk  onthouden  maar  daarna  moet  hij  het 
weer  opnemen,  want  een  mensch  kan  zich  niet  bij 
voorduring  in  God-schouwen  bevinden,  en  het  werkend 
leven  kan  dan  als  rust  van  het  schouwend  leven  gelden. 

Om  de  menschelijke  volkomenheid  te  bereiken  is  het 
noodig  dat  de  mensch  God  leere  begrijpen  en  vast- 
houden in  uiterlijk  werk  of  hij  moest  alle  uiterlijke  werk 
opgeven,  en  daar  dat  laatste  niet  mogelijk  is,  zoo  moet 
hij  het  eerste  leeren.  Daarom  wanneer  de  mensch  eenig 
uiterlijk  werk  te  doen  heeft  moet  God  in  zijn  hart  tegen- 
woordig zijn,  en  al  zijn  willen  en  denken  en  zielskracht 
in  hem  samenvatten  opdat  God  zich  in  zijn  werk  uit- 
drukke.  Ook  moet  de  mensch  niet  te  gauw  over  het 
werk  tevreden  zijn,  maar  steeds  zijn  wil  en  vernuft 
inspannen  om  de  volmaking  zoo  veel  mogelijk  nabij 
te  komen.  De  menschen  moesten  minder  nadenken 
over  dat  wat  zij  moeten  doen,  en  meer  over  datgeene 
wat  zij  moesten  zijn.  Waren  de  menschen  geheel  goed,  zoo 
zouden  ook  hunne  werken  licht  uitstralen.  Is  de  mensch 
rechtvaardig  zoo  zijn  ook  zijn  werken  rechtvaardig,  en 
zoo  moet  hij  niet  in  de  eerste  plaats  denken  aan  dat 
wat  hij  doet,  want  de  werken  maken  den  mensch  niet 
heilig  maar  wij  moeten  de  werken  heilig  maken  doordat 
wat  wij  zelf  zijn.  Wij  maken  de  werken  door  ons  eigen 
zijn  en  wezen  heilig,  hoe  weinig  verheven  deze  werken 
ook    verder    mogen    zijn.     Hij    die    zelf    geen    verheven 
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wezen  bezit  kan  ook  nooit  iets  verhevens  scheppen  ; 
de  basis  waarop  het  werk  rust  is  van  meer  beduiding 
dan  het  werk  zelve,  de  basis  van  het  werk  is  het 
wezen  van  den  werker,  en  dat  wezen  is  goed  wanneer 
het  gemoed  God  is  toegekeerd.  Men  moet  God  zoeken 
om  goed  werk  te  verrichten,  en  wanneer  de  werker  God 
gevonden  heeft,  dan  wordt  ook  de  onbeteekenendste 
verrichting  een  vroom  werk.  Dan  wordt  de  mensch 
gezocht  door  datgeene  wat  hij  vroeger  zelf  zocht,  en  ont- 
vlucht hem  datgeene,  aan  hetwelk  hij  vroeger  zelf  ont- 
vluchtte. 

Wat  men  ook  doet,  men  moet  altijd  de  innerlijke 
mensch  voor  God  open  houden,  hiervoor  zijn  twee 
dingen  noodig.  1°  moet  men  zich  sluiten  voor  de  wereld 
der  beelden  die  buiten  de  mensch  staan,  en  moet  men 
wel  op  zijn  hoede  zijn  dat  deze  nooit  plaats  in  ons  vinden, 
2°  moet  men  zichzelf  niet  laten  gaan  in  de  beelden  der 
uitwendige  wereld,  en  zich  niet  verstrooien  in  hunne 
menigvuldigheid.  Hiertoe  moet  men  zijn  zielskrachten 
oefenen  en  zijn  innerlijk  leven  moet  altijd  werkzaam  zijn. 

De  mensch  moet  in  de  wereld  werken  en  alles  wat 
de  mensch  doet  moet  hij  eerst  in  zijn  voorstelling  bezitten. 
Deze  beelden  van  uiterlijk  werk  zijn  voor  de  geoefende 
mensch  niet  slechts  uiterlijk  want  zij  bestaan  in  zijn 
innerlijk  bewustzijn  in  een  goddelijke  vorm.  De  eerste 
voorwaarde  om  dit  te  bereiken  is,  dat  men  zijn  erkennen 
voordurend  tot  God  wende  want  op  die  wijze  kan  men 
het  erkennen  goddelijk  maken.  Niets  staat  het  erkennen 
zoo  na  als  God,  en  slechts  wanneer  men  het  erkennen 
geweld  aan  doet  keert  het  zich  tot  vergankelijke  dingen. 
Dit  is  een  fout  welke  zeer  moeilijk  te  herstellen  is,  soms 
is  alle  moeite  vergeefsch  en  blijft  het  onmogelijk  het 
diep  gevallene  erkennen  weer  tot  zijn  oorspronkelijke 
hoogte  op  te  heffen.  Tot  het  verkrijgen  van  onafhan- 
kelijkheid van  het  erkennen  is  een  gestadige  oefening 
noodig,  een  voortdurend  afkeeren  van  al  het  aardsche  en 
deze  maakt  het  den  mensch  mogelijk  alle  dingen  te  genie- 
ten of  te  ontberen  zonder  dat  dit  een  schadelijke  invloed 
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hoeft  te  hebben.  Indien  men  deze  manier  niet  volgt 
zoo  ontstaat  er  noodzakelijker  wijze  op  een  zeker  oogen- 
blik  een  strijd  tusschen  de  neiging  tot  het  uiterlijke 
en  de  wil  zich  van  het  geschapene  terug  te  trekken. 
Het  moet  een  gewoonheid  worden  God  overal  te  zoeken, 
in  al  zijne  gaven,  en  aldus  te  verkrijgen  dat  hij  zich 
ook  aan  ons  geve.  Hiertoe  moeten  wij  aldoor  op  onze 
hoede  zijn,  niets  zij  ons  genoeg.  Wij  moeten  in  dit 
leven  nooit  bij  eenige  uiterlijke  gave  staan  blijven  maar 
overal  den  Schepper  er  van  willen  vinden  die  onze 
zaligheid  wil. 

Het  is  niet  voldoende  dat  's  menschen  gemoed  van 
het  vergankelijke  afgescheiden  is  op  het  oogenblik  dat 
men  het  besluit  vat  zich  geheel  aan  God  te  geven,  maar 
men  moet  steeds  volhouden  in  deze  afgescheidenheid, 
zij  moet  het  ons  mogelijk  maken  groote  goederen  van  God 
aan  te  nemen  en  in  deze  toch  slechts  God  te  ontvangen, 
want  anders  verliest  men  de  waarde  der  gave  en  daarin 
God.  Wij  moeten  dus  het  oneindig  subtiele  werk  ver- 
staan in  God's  gave  slechts  het  goddelijke  voor  ons  te 
behouden  en  ons  van  al  het  vergankelijke  af  te  keeren. 
Hoe  meer  wij  uit  onze  persoonlijkheid  gaan,  hoe  meer 
wij  in  staat  zijn  God  overal  te  vinden.  Het  is  daarom 
niet  genoeg  dat  wij  ons  eenmaal  aan  hem  overgeven, 
maar  wij  moeten  de  opgave  van  ons  zelf  dikwijls  herhalen. 

Het  is  niet  voldoende  dat  wij  de  deugd  slechts  in  ons 
gemoed  bezitten,  maar  ook  in  onze  werken  moeten  wij 
ze  toonen,  en  zelf  wanneer  wij  gehoorzaamheid  oefenen, 
en  armoe  en  ontbering  op  ons  nemen,  of  bij  wereldsch 
lijden  deemoedig  en  gelaten  blijven  zoo  is  dat  nog  niet 
genoeg  maar  moet  men  niet  rusten  alvorens  de  deugd 
in  haar  wezen  te  bezitten.  Indien  wij  zoover  komen 
zoo  is  het  voor  ons  niet  meer  noodig  over  de  deugden 
na  te  denken  maar  wordt  het  een  werktuigelijke  beweging 
ze  dadelijk  uit  te  voeren,  en  de  school  der  zelfopgave 
duurt  tot  dat  de  werkelijke  opgave  van  's  menschen 
eigen  wil,  en  geheele  overgave  aan  de  wil  God's  bereikt 
wordt.   Wanneer  men  nu  in  deze  toestand  van  afgeschei- 
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denheid  God  even  trouw  is  als  wanneer  men  de  hoogste 
genietingen  smaakt,  en  men  hier  even  weinig  troost  en 
uiterlijke  hulp  noodig  heeft  als  gedurende  de  oogen- 
blikken  dat  men  Gods  tegenwoordigheid  ook  uiterlijk 
waarneemt,  dan  heeft  men  zich  werkelijk  aan  God 
overgegeven.  Wanneer  de  wil  des  menschen  besloten 
heeft  alles  waartoe  hij  in  staat  is  —  ook  al  leefde  hij 
duizend  jaar  —  te  verrichten,  zoo  telde  deze  wil  even 
veel  als  had  hij  dit  alles  verricht.  Voor  God  heeft  hij 
dat  alles  volbracht. 

Het  inwendige  werk  des  menschen  is  vol  welbehagen 
voor  hem  en  voor  God,  het  heet  daarom  ,, levend  werk". 
God  alleen  is  het  die  het  inwendige  werk  in  den  mensch 
verricht,  en  dergelijke  werken  zijn  voor  de  menschen 
een  heerlijkheid  daar  hierbij  lichaam  en  ziel  in  over- 
eenstemming bestaan.  Levend  werk  wordt  het  ook 
genoemd  daar  de  beweging  zijn  oorsprong  inwendig 
vindt  zooals  ook  bij  levende  wezens  het  geval  is.  Alle 
werken  welke  uit  de  innerlijke  mensch  komen,  zijn 
God's  werk,  zoowel  als  het  onze,  zij  zijn  nuttig.  Alle 
werken  welke  van  buiten  komen  zijn  daarentegen  dood, 
zij  zijn  noch  God's  werk,  noch  het  onze.  Die  werken 
welke  hun  oorsprong  in  den  mensch  hebben  zijn  willige 
Averken,  zij  zijn  goed  en  verheven,  maar  alle  die  welke 
buiten  de  mensch  ontstaan  zijn  onwillige  en  onzelfstandige 
w^erken,  want  bestond  het  ding  niet  hetwelk  het  voort- 
brengt, zoo  ware  het  werk  ook  niet. 

De  mensch  hoeft  bij  het  uiterlijke  werk  zijn  innerlijke 
volkomenheid  dus  volsterkt  niet  te  schaden,  want  de 
mensch  kan  het  werk  verrichten  als  het  werk  Gods.  Wan- 
neer het  werk  eens  menschen  hem  vernedert  zoo  verricht 
hij  niet  het  werk  Gods  dan  verricht  hij  het  als  menschelijk 
werk  en  heeft  hij  daartoe  geen  goddelijke  maar  mensche- 
lijke  drijfveer.  Wanneer  het  werk  echter  goddelijk  is 
zoo  maakt  het  den  mensch  die  het  verricht  slechts 
tevreden,  dan  zijn  de  werken  volmaakt  en  elkaar  gelijk, 
terwijl  de  menschelijke  verrichtingen  meenigvuldig  zijn  en 
daarom  de  menschen  ontevreden  maken. 
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Alle  menschelijkc  werk  moet  verricht  worden  als 
een  werk  in  Gods  rijk  waar  de  mensch  God  is,  aldaar  is 
de  mensch  heer  van  zijn  werk,  en  het  werk  wat  daar 
bestaat  is  het  levend  werk  terwijl  datgeene  wat  alleen 
door  de  menschelijke  verrichting  bestaat  dood  werk  is. 
De  menschen  die  zich  eenmaal  in  dit  rijk  bevinden 
blijven  hetzelfde  of  ze  werken  of  niet. 

Hij  die  een  werk  beginnen  wil,  moet  tot  God  gaan  en 
hem  hulp  en  steun  vragen.  Dit  moet  hij  alleen  verlangen 
om  daarmee  Gods  wil  te  kunnen  volvoeren  en  voor  zich 
zelf  moet  hij  heelemaal  niets  vragen, .  maar  God's  wil 
neme  hij  uit  Gods  hand.  In  dat  wat  hij  van  God  ontvangt 
moet  de  mensch  alle  goeden  verrichtingen  samenvatten 
en  niet  slechts  de  bijzondere  vormen.  Een  mensch  moet 
slechts  een  ding  doen  en  het  eene  zijn,  maar  in  dat  eene 
moet  hij  alles  samenvatten.  Een  mensch  moet  niet  bij 
elke  nieuwe  handeling  van  handelswijze  veranderen,  maar 
hij  moet  zich  bij  eene  manier  bepalen  en  die  op  alle  werk 
toepassen.  Wanneer  men  een  goddelijke  eigenschap  in 
toepassing  weet  te  brengen  zoo  kan  men  daarvan  reeds 
de  proef  nemen,  alles  wat  daarmee  samengaat  komt 
van  God,  alles  wat  er  echter  in  tegenstrijd  mee  is  komt 
niet  van  hem. 

De  volmaakte  menschelijke  deugd  is  zoo  groot,  dat 
geen  een  uiterlijk  werk  boven  hare  krachten  gaat, 
of  zelfs  groot  genoeg  is  om  de  geheelen  menschelijke 
deugd  te  openbaren,  dat  is  alleen  mogelijk  in  het  inner- 
lijke werk  het  welk  aan  plaats  noch  tijd  gebonden  is, 
maar  hetwelk  goddelijk  en  God  zelf  is.  Het  is  overal  en 
altijd  tegenwoordig  en  ook  daarin  God  gelijk,  want  geen 
schepsel  kan  het  volkomen  ontvangen  noch  uitdrukken, 
daartoe  moet  iets  hoogers  en  edelers  dan  het  geschapene 
zijn,  iets  wat  door  geen  maat,  of  wijzen  van  zijn  begrensd 
wordt. 

Niemand  kan  het  innerlijke  werk  der  deugd  hinderen, 
even  weinig  als  men  God  hinderen  kan.  Het  werk  schijnt 
en  straalt  dag  en  nacht,  en  looft  en  zingt  Gods  lof.  Maar 
het  werk  wat  begrensd  is  in  tijd  en  plaats,  wat  eng  is. 
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en  gehinderd  en  bedwongen  kan  worden  dat  werk  heeft 
God  niet  lief.  Dat  werk  echter  het  welk  goed  is  en  goed- 
heid wil,  en  waar  de  wil  gemanifesteerd  wordt  in  groote 
werken,  die  werken  drukken  liefde  tot  God  uit,  en  zij 
zijn  het  die  het  wezen  aan  den  werker  geeft. 

Zoo  kan  bijvoorbeeld  een  steen,  de  werking  van  het 
vallen  verrichten,  maar  dat  is  slechts  een  toevallige  ge- 
limiteerd werk  hetwelk  verhinderd  kan  worden,  de  steen 
valt  niet  altijd.  Maar  een  ander  werk  het  welk  de  steen 
eigen  is,  en  veel  inniger  in  hem  rust,  is  dat  de  steen 
steeds  een  neiging  naar  beneden  heeft.  Deze  neiging  kan 
niemand  den  steen  ontnemen,  zij  wordt  door  de  steen 
eeuwig  gewerkt  zonder  ophouden  en  na  duizenden 
jaren  zal  de  steen  nog  steeds  die  zelfde  neiging  bezitten  ; 
dat  is  het  inwendige  werk  van  de  steen.  Zoo  heeft  ook 
de  deugd  een  inwendig  werk,  dat  is  het  willen  en  neigen 
tot  het  goede  en  weg-ijlen  van  al  wat  slecht  is  en  niet 
God-gelijk.  Hoe  slechter  en  ongelijker  aan  God  hoe 
meer  afkeer  de  deugd  er  van  zal  hebben.  Het  eenige 
leed  der  deugd  is  dat  zij  zich  niet  voldoende  kan  uit- 
drukken in  de  schepselen. 

Het  innerlijke  werk  is  goddelijk  en  heeft  goddelijke 
eigenschappen  daar  zij  zich  op  gelijke  wijze  in  alle 
schepselen  bevindt,  en  in  hoe  veel  vormen  het  inner- 
lijke werk  ook  bestaat,  dat  verandert  daarom  toch  niet 
de  goedheid  ervan  want  het  bezit  de  goedheid  in  zich 
zelf.  Het  uiterlijke  werk  kan  nooit  klein  zijn  wanneer 
het  veel  innerlijk  werk  ingesloten  houdt,  ook  kan  het 
nooit  groot  zijn  wanneer  het  slechts  weinig  innerlijk 
werk    manifesteert. 

Het  innerlijke  werk  ontvangt  zijn  wezen  van  God, 
en  het  vloeit  uit  Gods  hart.  Verschillende  krachten 
drongen  Maria  naar  de  voeten  des  Heeren  ;  haar  ver- 
eering voor  de  goddelijkheid,  haar  inwendig  verlangen, 
en  de  zoete  lafenis  welke  zij  vond  in  de  woorden  van 
Christus.  Martha  daarentegen  bezat  eigenschappen  waar- 
door zij  meende  Christus  beter  te  kunnen  dienen  dan 
andere,  haar  leeftijd,  kennis  en  voorzichtigheid  stelden 
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haar  in   staat   de  liefdeplichten   beter  dan   eenig  ander 
waar  te  nemen.    De  mensch  kan  God  dienen  op  die  wijze 
tot  welke  hij  het  beste  in  staat  is.    In  het  werk  voor  God 
kan   het   gevoel   voldaan   worden    door   geestverrukking 
of   geestelijke   verkwikking.    Ook    kan    het  erkennen  op 
zuiver  geestelijke  wijze  worden  voldaan,  en  deze  vangt 
aan    wanneer    de    geestelijke    genoegdoening    van    het 
gevoel  de  top  der  ziel  niet  meer  aanraakt.    Toen  Martha 
Maria  in  verrukking  aan  de  voeten  van  Jezus  zag  zitten 
vroeg  zij  den  Heer  Maria  te  bevelen  op  te  staan  en  haar 
bij  haar  werk  te  helpen.    Dit  zei  ze  niet  om  Maria  te 
doen    berispen,    maar   om   haar   te    doen   gevoelen    dat, 
hoewel  zij  op  het  oogenblik  dat  zij  aan  Christus  voeten 
zit    zich    in    hare    verrukking   tot    alles    bereid    rekent, 
zij  daardoor  toch  niet  tot  ander  werk  in  staat  is,  en  het 
haar  zelfs  zwaar  zou  vallen  zich  van  den  Heer  te  ver- 
wijderen.    Christus    antwoordde    daarop    ,, Martha   Mar- 
tha gij  zorgt  voor  veel,  een  is  noodig  ;  Maria  heeft  het 
betere  deel  gekozen  dat  haar  nooit  ontnomen  kan  wor- 
den".    Christus   riep   Martha' s   naam   twee   maal  ;    eens 
voor  haar  tijdelijk  werk,   en   eens  voor  hare  volkomen 
bestaan  in  het  eeuwig  heil.    Christus  zegt  dat  Martha 
zorgzaam  is,  zij  staat  wel  is  waar  midden  in  de  wereld, 
maar  de  wereld  is  niet  in  haar,  want  zij  behoorde  tot  die 
menschen  die  uitwendig  in  de  wereld  staan  maar  inwendig 
ver  van  de  wereld  verwijderd  zijn,  en  zich  dicht  bij  de 
eeuwigheid  bevinden.  Al  het  vergankelijke  is  slechts  een 
bemiddeling.  Het  onvermijdelijke  middel  zonder  hetwelk 
de   mensch  niet  in  verband  met  God  kan  komen,  is  zijn 
werken    en  scheppen  in  de  tijd,  hetwelk  echter  in  niets 
aan  zijn  eeuwig  heil  hindert.  Dit  werk  is  slechts  bemidde- 
ling, voor  zoover  wij  er  ons  van  moeten  bevrijden,  want 
wij    bestaan   toch    in  den  tijd,  opdat  wij  door  tijdelijke 
werken  (erkennend  scheppen)  steeds  meer  goddelijk  wor- 
den.Wij  moeten  echter  de  tijd  overwinnen  hetgeen  beduidt 
onophoudelijk  in  God  doordringen  hetgeen  een  erkennend 
wezen  mogelijk  is,  als  een  daad  van  zijn  erkennen  in  de 
eeuwige  waarheid,  maar  niet  in  de  onderscheidenheid  van 
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het  voorstellingsvermogen.  De  Heer  zegt  ons  te  werken 
zoolang  wij  het  licht  hebben,  dat  beduidt  dat  men  dan 
werk  moet  voortbrengen  wanneer  men  door  Gods  aan- 
wezigheid, in  zijn  werken  God  uit  drukken  kan.  Wie 
in  het  licht  werk  doet  ontstaan  dringt  in  God  door, 
vrij  van  alle  bemiddeling.  Het  licht  wordt  bij  hem  een 
schepping,  en  zijn  scheppen  wordt  voor  hem  een  licht. 
Op  dit  standpunt  stond  Martha,  en  daarvan  zei  Christus^ 
,,0p  het  e*^.ne  komt  het  aan".  Diegene  welke  zich  ooit 
in  het  eeuwige  licht  hebben  bevonden,  maken  deel  uit 
van  het  eene,  waar  het  op  aankomt.  Wanneer  de  geest 
echter  een  is  maar  toch  in  tweeën  gedeeld,  zoo  heeft  hij 
zijn  plaats  boven  de  wereld  maar  onder  God.  Hij  is 
tweeledig  daar  hij  God  niet  zonder  bemiddeling  kan 
gewaar  worden.  Gedachte,  werkelijkheid,  's  menschen 
erkennen  en  datgene  wat  hij  erkent  komen  niet  in  het 
eene  te  zamen.  Deze  geesten  zijn  nog  niet  God  want  de 
geest  wordt  dan  pas  God  wanneer  hij  vrij  is.  De  twee  : 
licht  en  geest,  zijn  een  wanneer  de  geest  in  het  eeuwige 
licht  wordt  besloten. 

Martha  —  zooals  ook  alle  vrienden  God's  —  zijn 
zorgzaam  in  hun  leven.  Er  bestaat  een  wereldsch  werken 
hetwelk  even  zoo  tot  God  voert  als  de  hoogste  ver- 
rukking, behalve  het  God  schouwen.  Martha  blijft  de 
wereldsche  zorgen  nabij,  zij  neemt  niet  deel  aan  de 
geestelijke  genietingen.  Men  moet  werken  met  orde, 
erkennen  en  bewustzijn.  Met  orde  werkt  men  wanneer 
men  de  toestand  altijd  met  de  vereischten  van  het  volgend 
oogenblik  in  overeenstemming  weet  te  brengen.  Met 
erkennen  werkt  men  wanneer  men  op  dat  oogenblik  niets 
beters  kent  dan  het  werk  hetwelk  men  verricht  en  met 
bewustzijn  werkt  men  wanneer  men  aldoor,  ondanks  zijn 
soliede  arbeid  de  levengevende  waarheid  in  zich  houdt 
en  haar  welbehagelijke  tegenwoordigheid  gewaar  wordt. 
Wanneer  die  drie  eigenschappen  aan  het  werk  vereenigd 
zijn,  dan  brengt  het  ons  even  zoo  nabij  God  als  alle 
verrukkingen  van  Maria  aan  de  voeten  des  Heeren. 

rjiristus  zeide  tot  Martha,  dat  zij  met  veelerlei  bezig 
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was,  maar  niet  met  het  eene  en  dit  is  het  geval  wanneer 
de  zielen  reeds  ver  van  het  wereldsche  gewoel  verwijderd 
zijn  en  zich  om  de  aarde  niet  meer  bekommeren.  Hiertoe 
was  Martha  gekomen  en  de  vraag  welke  zij  aan  Jezus 
richtte  opdat  hij  ook  Maria  tot  werken  aan  zou  sporen, 
deed  zij  slechts  om  gewaar  te  worden  of  ook  Maria  reeds 
hiertoe  in  staat  was,  denkend  dat  deze  innerlijk  nog 
niet  zoo  vast  stond.  ,,Een  is  slechts  noodig"  zeide  de 
Heer,  dat  eene  is  God,  want  trok  God  zich  uit  het  ge- 
schapene terug  zoo  hield  het  op  te  bestaan  en  zelfs  Chris- 
tus kon  niet  bestaan  wanneer  God  zich  van  hem  zou 
terugtrekken. 

Martha  vreesde  dat  haar  zuster  Maria  niet  verder 
zou  komen  dan  de  verurkking,  en  het  genieten  van 
verheven  gevoelen.  Toen  stelde  de  Heer  Martha  gerust 
en  zeidde  dat  ook  Maria  het  beste,  het  noodige,  gekozen 
had. 

Alle  werken  welke  de  mensch  in  de  genade  verricht 
tellen  in  zijn  eeuwig  leven,  wat  de  mensch  echter  in 
doodzonde  doet,  sterft  tegelijk  met  den  mensch.  Geeft 
God  na  den  dood  van  den  zondigen  mensch  dezen  weer 
de  genade  dan  tellen  ook  de  goede  werken  welke  hij  voor 
zijn  dood  verrichtte  in  zijn  voordeel.  Werken  welke  slechts 
in  de  tijd  verricht  werden  —  hetzij  dat  ze  goed  of  slecht 
waren  —  zijn  altijd  verloren,  geen  tijdelijk  werk  was 
ooit  heilig  of  zalig.  Een  werk  bestaat  niet  op  zich  zelf 
en  geschiedt  ook  niet  om  zich  zelf,  daarom  is  het 
werk  zelve  niet  goed,  zalig  of  onzalig,  want  zoodra 
het  werk  verricht  is,  zoo  is  het  te  niet  gegaan,  en  zoo 
ook  de  tijd  in  welke  het  werk  geschiedde.  Het  werk 
bestaat  dan  niet  meer  hier  of  daar  want  de  geest  heeft 
er  dan  niets  meer  mee  te  doen  en  zoodra  het  werk  van 
de  geest  gescheiden  is  gaat  het  bestaan  van  het  werk 
verloren.  Door  het  verrichten  van  een  goed  werk  be- 
vrijdt de  mensch  zich  eenigsinds  uit  het  stoffelijk  en 
komt  hij  een  stap  nader  tot  zijn  oorsprong.  Daardoor 
wordt  echter  het  werk  niet  zalig  maar  de  mensch  wordt 
eenigszins  zalig  daar  hij  de  vrucht  van  het  werk  ontvangt 
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niet  als  werk  of  als  tijdelijk  voorval  maar  als  een  goede 
daad  welke  eeuwig  met  de  geest  blijft,  zooals  de  geest 
ook  eeuwig  met  zich  zelf  blijft.  Wat  de  daden  betreft 
welke  in  doodzonde  worden  verricht  zoo  hebben  deze 
nooit  eenig  bestaan  daar  ze  niet  boven  de  tijd  uitkomen, 
want  ze  bestonden  nooit  in  den  geest  of  in  God,  in  welke 
geen  tijdelijk  werk  kan  komen.  De  goede  werken  welke 
in  een  toestand  van  doodzonde  werden  verricht  kunnen 
als  oorsprong  niet  de  doodzonde  hebben,  want  zij  zijn 
goed.  De  mensch  welke  in  doodzonde  verkeerende  toch 
een  goed  werk  verricht,  doet  dit  werk  uit  den  grond  van 
zijnen  geest  welke  goed  is.  Daar  het  echter  in  doodzonde 
geschiedde  verdient  dit  werk  niet  het  hemelrijk,  maar 
de  vrucht  van  het  werk  blijft  toch  geestelijk  en  is  geest 
met  den  geest  en  gaat  niet  meer  te  niet  daar  het  wezen 
der  geesten  ook  niet  te  niet  gaat.  De  geest  bevrijdt 
zijn  wezen  door  het  werken  der  goddelijke  beelden,  welke 
God  uitdrukken.  Hierdoor  bereidt  zelfs  de  doodzondige 
mensch  zich  voor,  tot  de  vereeniging  met  God,  want 
hier  verricht  hij  geen  menschelijk  werk  meer  maar 
bestaat  hij  buiten  het  tijdelijke  werk.  De  mensch  is 
hier  leeg  en  wanneer  de  genade  dan  tot  hem  terug  komt, 
zoo  heeft  deze  in  doodzonde  verkeerende  mensch  geen 
tijd  meer  te  geven  aan  de  bevrijding  uit  het  tijdelijke, 
daar  hij  dit  reeds  verricht  heeft,  en  kan  hij  nu  beginnen 
iets  anders  te  verrichten  wat  hem  nader  tot  God  brengt 
De  vrucht  van  het  werk  bestaat  in  den  geest,  terwijl  het 
werk  zelf,  —  het  zij  goed  of  slecht, —  toch  niet  blijft 
bestaan.  Dit  is  tegen  de  meening  van  alle  schriftgeleerden 
maar  toch  bevindt  de  kracht  van  het  werk  zich  slechts 
in  den  geest  welke  geadeld  wordt  door  de  dood.  De 
dood  blijft  in  de  geest  en  is  even  eeuwig  als  deze.  Op 
deze  wijze  gaat  nooit  een  goede  daad  verloren. 

De  mensch  bezit  een  werkend  een  passief  en  een 
potentieel  erkennen.  De  eerste  van  deze  drie  staat  steeds 
bereid  iets  te  werken,  hetzij  in  God  hetzij  aan  het  ge- 
schapene tot  eere  God's.  Dat  is  het  werkende  erkennen. 
De  tweede  is  het  passieve  erkennen  hetwelk  God  begrijpt 
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wanneer  hij  zelf  werkt,  en  het  erkennen  stil  moet  blijven. 
Ten  slotte  het  potentieele  erkennen,  hetwelk  zoowel  op 
het  werken  als  op  het  niet  werken  Gods  is  voorbereid, 
het  is  de  waarneming  des  geesten  welke  plaats  vindt  voor 
dat  het  w^erk  door  de  geest  werd  aangevangen  en  door 
God  w^erd  volbracht  en  die  het  werk  als  mogelijk  erkent. 
Deze  uiting  van  den  geest  wordt  dikwijls  verwaarloosd, 
maar  waanneer  de  geest  oprecht  en  trouw  aan  God  is, 
zoo  neemt  God  hem  aan  en  schouwt  en  erkent  het  poten- 
tieele erkennen  God.  Daar  echter  het  schouwen,  en 
het  waarnemen  Gods,  den  geest  op  den  duur  ondra- 
gelijk wordt,  —  vooral  in  dit  lichaam  —  zoo  ontrekt 
God  zich  aan  den  geest,  en  volgen  hem  de  liefde  en  de 
gedachte.  Waar  de  ziel  zich  heen  keert,  daarheen  wendt 
zij  zich  volkomen,  en  zoo  zou  de  ziel  welken  zich  tot  God 
wendt,  zich  ook  volkomen  tot  het  eeuwige  goed  keeren 
en  het  lichaam  verlaten.  Daar  dit  in  dit  leven  zeer 
ongew^enscht  zou  zijn,  doet  God  de  ziel  het  eeuwige  goed 
soms  niet  gewaar  worden,  en  vertoont  het  w^eer  op  een 
ander  oogenblik  zooals  hij  denkt  dat  het  de  ziel  het 
dienstigste  is.  Tot  de  erkenning  van  het  hoogste  goed 
is  het  echter  noodzakelijk  dat  men  een  gemoed  bezit 
hetwelk  zich  buiten  alle  w^erk  bevindt ;  hoe  reimt  dit 
met  de  noodzakelijkheid  ook  het  uiterlijke  werk  te  ver- 
richten ?  Hoe  kan  men  dan  de  werken  der  liefden 
w^aarnemen  als  leeren  en  troosten  ?  Hierop  bestaat 
het  volgende  antwoord.  Het  schouwen  van  het  hoogste 
goed  is  iets  zeer  verhevens,  en  het  w^erken  is  zeer  zegen- 
brengend. St.  Thomas  zegt  dat  het  werkend  leven 
beter  zij  dan  het  schouwende  leven.  Wanneer  men  in 
liefdewerken  al  dat  geene  om  zich  spreidt,  wat  men 
door  schouwen  in  zich  bracht,  dan  grijpt  men  in  den 
grond  waar  zich  ook  het  schouwen  bevindt  en  maakt 
den  inhoud  vruchtbaar  in  werken.  Dan  eerst  wordt  het 
ware  doel  van  het  schouwen  bereikt.  Het  komt  uit 
God  en  gaat  weer  tot  hem  terug ;  werken  en  schouwen 
bestaan  beiden  in  God,  zij  vinden  in  elkander  hun  vol- 
making   en    hun    rust ;    de    toestand    des    schouwens    is 
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gebaseerd  op  het  vruchtbaar  worden  van  het  werk.  In  het 
schouwen  dient  de  mensch  slechts  zich  zelf  en  in  de  goede 
werken  dient  hij  velen.   Christus'  voorbeeld  maant  ons 
tot  dit  laatste  aan.    De  kennis  van  het  eeuwige  goed 
moet  in  u  zijn,  in  u  denken,  vernuft  en  wil  maar  ge  moet 
het  ten  dienste  van  uw  medemensch  stellen  in  het  uiter- 
lijke leven   waar   elk   mensch   den   ander   dienen   moet. 
Christus   gebood    den   menschen   dat   het   licht   uit   hen 
stralen   moet.     Dit  verhindert  toch   de  innerlijke   stilte 
niet  zooals  wij  zullen  zien.    Het  werkend  erkennen  ver- 
lost de  beelden  van  de  uiterlijke  dingen,  van  de  materie, 
van  al  wat  vreemd  is  en  brengt  het  aldus  is  het  poten- 
tieele  erkennen  welke  het  ding  in  zich  erkent.  Het  poten- 
tieele  erkennen  kan  echter  de  dingen  dan  slechts  in  zich 
tegenwoordig   doen   zijn  wanneer  het  werkend  erkennen 
het  haar  opnieuw  toestraalt.   Alles  wat  het  werkend  er- 
kennen   in    de    natuurlijken  mensch  verricht,  doet  God 
direct  in  den  afgescheidenen  mensch  zonder  dat  het  wer- 
kend erkennen  tusschen  hen  staat.  Wanneer  de  mensch 
geheel  stil  en  afgescheiden  is,  en  zelfs  het  erkennen  tot 
zwijgen  brengt  zoo  moet  God  zelf  het  werk  verrichten 
in  het  potentieele  erkennen.  God  kan  echter  een  menigte 
van   beelden   tegelijk   in   een   oogenblik   in   het   vernuft 
doen  bestaan.    Zoodra  God  den  mensch  tot  eenig  goed 
werk  aanzet,  bieden  zich  dadelijk  alle  zijne  zielskrachten 
aan  tot  het  verrichtten  van  goede  werken  en  zijn  gemoed 
richt    zich    op    al    het   goede   wat   hij    zou  kunnen  ver- 
richten.    Dit   kan  het  werk  van  het  erkennen  niet  zijn 
maar  het  is  God  die  het  verricht.    De  beelden  behooren 
ook  niet  tot  den  mensch  maar  aan  den  werkmeester  zijner 
natuur.     Wanneer   het   ook    door   den   mensch    als   iets 
tijdelijks  wordt  waargenomen  zoo  wordt  het  toch  door 
God  in  de  eeuwigheid  en  boven  alle  beelden  voortgebracht. 
Het  antwoord   op   de  voorafgaande  vragen  is  dus  weer 
dat  men  zich  zelf  geheel  moet  opgeven  en  God  voor  ons 
en  in  ons  moet  werken.    Hem  behoort  het  werk  en  de 
innerlijke    geboorte    in    ons,  hij  komt  in  ons  wezen  en 
in    onze  krachten  wanneer  wij  ons  van  al  het  eigene  in 
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ons  hebben  ontdaan.  Alle  uiterlijke  werken  bestaan 
slechts  opdat  de  uiterlijke  mensch  ook  op  God  gericht 
en  tot  geestelijke  leven  en  goede  dingen  geleid  worde, 
opdat  hij  zich  niet  van  zich  zelf  zou  verwijderen  en 
zich  in  vreemde  dingen  zou  begeven,  opdat  wanneer 
God  zijn  werk  volbrengen  wil  hij  den  mensch  klaar 
vinde  en  niet  eerst  den  mensch  behoeft  te  zoeken  en 
voor  zijn  werk  hoeft  voor  te  bereiden.  Om  zich  van  al 
het  uiterlijke  te  scheiden  zijn  de  vroome  oefeningen  als 
bidden,  lezen,  zingen,  waken,  vasten  en  boetedoeningen 
aan  de  menschen  voorgeschreven.  Vooral  wanneer  de 
mensch  God  niet  in  zich  gewaar  wordt  zijn  deze  oefeningen 
noodig  om  hem  tot  dezen  mensch  te  brengen.  Wanneer 
echter  de  mensch  God  in  zich  voelt  zoo  kan  hij  alle 
uiterlijke  oefeningen  opgeven  al  had  men  ook  een  gelofte 
afgelegd  deze  te  verrichten,  want  God  verricht  het  werk 
gedurende  de  tijd  dat  hij  de  menschen  door  zijn  directe 
tegenwoordigheid  in  beslag  neemt. 

Ons  leven  is  gedeeld  in  twee  deelen,  1°  het  werken,  2°  het 
lijden.  Met  het  eerste  verdienen  wij  ons  loon,  het  tweede 
daarentegen  is  het  ontvangen  van  het  loon,  want  voor 
een  vroom  mensch  is  het  iets  heerlijks  dat  hij  voor  God 
lijden  kan  ;  door  het  lijden  ontvangt  hij  het  eeuwige  leven. 
De  wereld  weet  niet  hoeveel  moeite  God  doet  om  de 
menschen  tot  zich  te  trekken.  Ons  streven  ligt  in  het 
werken,  dat  klein  en  eng  is,  en  daarom  heeft  God  ons 
loon  niet  gelegd  in  het  werken  maar  in  lijden.  Wij  kunnen 
weinig  verrichten  maar  veel  lijden,  weinig  geven  maar 
veel  op  ons  nemen.  Lijden  kan  groot  en  onbegrensd 
zijn,  daarentegen  kan  ik  slechts  datgene  werken  wat 
ik  in  mij  heb.    Het  werk  is  begrensd  en  niet  louter. 

St.  Augustinus  zegt  dat  de  mensch  in  al  zijn  werken 
slechts  twee  dingen  zoekt ;  het  tot  zich  nemen  van  dat- 
gene waarop  hij  kan  rusten  en  het  van  zich  zetten  van 
datgene  wat  hem  in  zijn  rust  hindert.  De  mensch  zoekt 
de  eeuwige  zaligheid  in  zijn  werken.  De  waarheid  is 
echter  nog  verhevener  dan  St.  Augustinus  haar  voor- 
stelt, alle  zaligheid  welke  de  mensch  kan  begeeren  kan 
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hij  aan  de  schepselen  vinden,  wanneer  hij  ze  erkent  in 
het  eeuwig  licht  van  hun  goddelijk  bestaan.  Kwam  het 
welbehagen,  hetwelk  deze  kennis  veroorzaakt  in  de  ziel, 
zoo  was  de  ziel  daar  geheel  van  vervult.  Deze  kracht  is 
voor  de  ziel  even  geweldig  als  het  zonlicht  voor  de 
oogen,  en  zou  de  ziel  boven  haar  zelf  doen  opstijgen. 
De  werkelijke  zaligheid  ligt  ten  slotte  noch  in  uiterlijk 
werk  noch  in  uiterlijk  erkennen,  maar  door  de  waar- 
neming van  het  goddelijk  licht,  en  het  goddelijk  bestaan. 

IV 

DE  VERSCHILLENDE  WIJZEN  VAN 
WAARNEMING 

In  het  volgende  hoofdstuk  zullen  de  verschillende 
wijzen  besproken  worden,  door  welke  de  mensch  de 
kennis  verkrijgt.  De  laagste  wijze  is  de  zinnelijke  waar- 
neming die  de  kennis  van  het  stoffelijke  geeft,  dan 
volgt  de  waarneming  van  het  verstand,  daarna  de 
waarneming  welke  de  kennis  der  goddelijke  beelden 
verschaft,  hierna  komt  de  waarneming  der  ziel,  en 
eindelijk  de  wijsheid,  welke  de  kennis  is  die  God  uitzendt. 
Het  eerst  moeten  wij  echter  spreken  van  de  tegenwoordig- 
heid van  het  licht,  hetwelk  de  waarneming  mogelijk 
maakt. 

Er  bestaat  een  waar  licht  hetwelk  eiken  mensch  beschijnt 
welke  in  de  wereld  komt,  maar  er  bestaan  vijf  soorten 
van  dit  licht.  1°.  duivelsch  licht,  2°.  natuurlijk  licht, 
3°.  het  licht  der  engelen,  4°.  het  geestelijke  licht  en  5"".  het 
goddelijke  licht.  Wanneer  de  mensch  het  duivelsche 
licht  volgt  zoo  dwaalt  hij  van  de  waarheid  af  hetgeen 
daaraan  merkbaar  is,  dat  de  uiterlijke  mensch  niet 
door  klaar  verstaan  met  den  innerlijken  mensch  ver- 
bonden is.  Wanneer  de  innerlijke  mensch  nu  tot  het 
innerlijk  erkennen  komt,  zoodat  het  innerlijke  Woord  in 
hem  kon  worden  uitgesproken  dan  staat  daar  tegen- 
over het  lichtvaardige  doen  van  den  uiterlijken  mensch 
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welke  een  tijdelijke  vergankelijk  licht  volgt,  waardoor 
de  eeuwige  geboorte  onmogelijk  wordt.  Dit  misleidende 
licht  is  het  duivelsche  licht  en  daarvan  moet  de  mensch 
zich  af  keeren  in  een  stille  vrede. 

Het  tweede  of  natuurlijke  licht  is  de  menschelijke 
natuur.  Het  is  de  onbestendige  waarneming  van  beelden 
welke  af  en  toe  neemt  en  door  welke  de  mensch  lief  en 
leed  ondervindt.  Wanneer  echter  de  mensch  verstaat 
zijn  eigenlijke  loutere  eigenschappen  te  gebruiken  zoo 
kan  hij  een  blik  werpen  in  de  goddelijke  natuur.  Hier 
blijft  de  mensch  dan  niet  onbewegelijk  in  zijn  tijdelijk 
bestaan,  want  deze  waarneming  geschiedt  boven  de  tijd 
in  een  vereeniging  met  het  goddelijk  licht  en  met  de 
genade  God's.  Wanneer  de  menschelijke  waarneming 
aldus  in  de  geest  Gods  wordt  verheven  zoo  heeft  de  mensch 
de  natuur  aller  menschen  lief  als  zijn  eigen  natuur,  en 
wordt  de  natuur  des  menschen  boven  de  tijd  verheven. 
Wanneer  de  mensch  deze  bijzondere  verheffing  niet  was 
te  beurt  gevallen  zoo  had  hij  Gods  licht  door  de  genade 
ontvangen  en  waar  de  mensch  de  beelden  gewaar  wordt 
moet  toch  al  het  tijdelijke  aan  hem  te  niet  gaan.  Aldus 
bestaat  het  natuurlijk  licht  in  de  tijd  en  boven  de  tijd. 

Het  derde  licht  is  het  licht  der  engelen.  Elke  engel 
kan  door  zijn  afzonderlijke  wezen,  en  door  de  engel- 
achtige natuur  de  beelden  ontvangen  welke  hij  wenscht, 
de  eene  engel  is  het  echter  mogelijk  meer  beelden  te  ont- 
vangen dan  de  andere.  Hun  gestadigheid  wordt  niet 
verstoord  door  dat  zij  verstaan  willen  en  liefhebben. 
Het  ongeschapene  verstaan  heet  Lucifer,  en  indien 
Lucifer  niet  het  geschapene  in  het  licht  zijner  natuur 
had  beschouwd  en  de  geschapenheid  door  de  natuur  van 
zijn  erkennen  in  het  ongebeelde  goddelijke  vermogen 
had  terug  gebracht,  zoo  had  hij  zich  nooit  van  de  waarheid 
verwijderd.  Het  licht  der  engelen  is  een  middel  hetwelk 
de  menschen  dient,  want  in  het  goddelijke  licht  kan  de 
ziel  geen  beeld  ontvangen,  en  zij  bevat  boven  haar 
verstaan  dat  het  eeuwige  Woord  vleesch  geworden  is. 

Het  vierdejicht  is  het  geestelijke  licht,  hetwelk  eveneens 
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een  middel  is  door  hetwelk  de  geest  het  goede  erkent. 
Het  geestelijke  licht  doet  verstaan  hoe  men  alle  dingen 
in  hun  geestelijk  bestaan  kan  bevatten,  en  hier  neemt 
men  ook  het  zijn  van  zijn  eigen  wil  waar.  Daar  wordt 
men  gewaar  hoe  het  innerlijke  Goddelijke  bestaan  alle 
schepselen,  en  hun  hoogste  inwendige  bestaan  overtreft. 
Petrus  vergat  zich  zelve  op  den  berg  waar  zich  Christus 
voor  de  drie  discipelen  transfigureerde,  door  dat  het 
geestelijke  licht  van  zijn  vernuft  dusdanig  door  de  inner- 
lijke blik  van  zijn  goddelijk  licht  werd  weerkaatst,  dat 
hij  zijn  eigen  beeld  vergat,  en  hij  zich  in  de  klaarheid 
erkende  als  een  terugvloeien  hetwelk  eeuwig  in  den 
vaderlijken  oorsprong  stroomt.  Toen  hij  zonder  beelden 
het  Woord  aan  zich  zelf  waarnam  hetwelk  Christus  met 
de  gerechte  vereenigt  nam  hij  Christus'  beeld  voor  zijn 
eigen  beeld.  Paulus  was  hier  verrukt  in  een  geestelijk 
licht,  terwijl  een  weerkaatsing  in  zijn  eigen  essentie 
plaats   had. 

Het  vijfde  licht  is  ten  slotte  het  goddelijke  licht  in 
welke  de  geboorte  van  den  Zoon  plaats  heeft  welke  alle 
zinnen  en  erkenning  overtreft,  en  hij  die  zonder  bemidde- 
ling in  het  goddelijke  licht  wordt  verheven,  verstaat  zich 
zelf  niet  anders  als  deel  uit  makende  van  het  wezen 
van  hetwelk  ook  God  zijn  wezen  neemt,  hetgeen  de 
Godheid  is.  Om  den  Zoon  voort  te  brengen  moeten  wij 
boven  de  vier  vorige  lichten  komen  en  in  dit  vijfde 
bestaan,  dan  gebaren  wij  God  ten  alle  tijden  op  geestelijke 
wijze  zooals  Maria  hem  lichamelijk  gebaarde. 

De  waarneming  der  zinnen  leidt  slechts  tot  een  opper- 
vlakkige kennis,  maar  datgene  wat  ik  door  de  zinnen 
waarnam,  dat  wat  ik  hoor  of  zie  komt  ook  geestelijk  in 
mij  en  wordt  door  de  engelen  geestelijk  in  het  hoogste 
deel  mijner  ziel  gebracht.  Mijn  zinnen  werken  afzonderlijk 
van  elkaar,  datgene  wat  mijn  oog  ziet,  hoeft  daarom 
mijn  oor  nog  niet  te  hooren  maar  toch  bevindt  mijn  ziel 
zich  in  elk  mijner  ledematen  en  is  mijn  ziel  onverdeeld. 
Datgene  wat  het  meeste  dingen  inhoudt  is  het  hoogste 
evenals  de  hemel  geeft  ook  de  ziel  plaats  aan  alle  dingen. 
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en  neemt  zelf  geen  plaats  in.  Gewoonlijk  heeft  de  mensch 
niet  veel  genoegen  aan  datgeene  wat  hij  niet  met  zijne 
zinnen  waarneemt,  maar  de  mensch  moet  verstaan,  dat 
de  waarheid  zoo  louter  en  verheven  is  dat  men  ze  met 
lichamelijke  beelden  niet  kent.  De  mensch  kan  zich 
slechts  een  begrip  van  de  waarheid  vormen  zooals  zij 
zich  op  een  zeker  oogenblik  in  een  beeld  vertoont,  maar 
van  de  wijze  waarop  zij  ook  zonder  dat  beeld  bestaat^ 
heeft  de  mensch  geen  kennis  door  de  zinnelijke  waar- 
neming. 

Het  verstandelijke  waarnemen  of  verstaan  staat  reeds 
veel  hooger  dan  het  zinnelijke  waarnemen  alleen  uit  het 
zich  ook  weer  in  zeer  gelimiteerde  vormen.  Het  zuivere 
abstracte  verstaan  zou  zelfs  in  staat  zijn  het  volkomen 
Woord  te  ontvangen..  In  den  mensch  echter  is  het 
verstand  veranderlijk  en  onvolmaakt  en  daarom  is  het 
Woord  zooals  het  door  dit  verstand  ontvangen  wordt 
ook  onvolmaakt ;  toch  wordt  het  Woord  ontvangen  in 
een  verstandelijk  licht.  Bij  het  uitspreken  drukt  de 
mensch  dan  ook  niet  het  Woord  uit  maar  een  manifestatie 
van  het  Woord  in  hem.  De  geboorte  van  het  Woord 
in  den  mensch  geschiedt  wanneer  het  persoonlijk  ver- 
staan uit  de  eene  natuur  komt.  De  eenheid  van  het 
verstaan  en  God  bestaat  daaruit  dat  de  Vader  den 
mensch  verstaat  na  de  eigenschappen  zijner  natuur  anders 
zouden  er  in  den  mensch  twee  wijzen  van  erkennen 
moeten  zijn,  —  waarvan  de  eene  het  goddelijke  verstaan 
en  de  andere  het  menschelijke  verstaan  zou  manifes- 
teeren. In  den  mensch  bestaat  echter  maar  een  er- 
kennen in  hetwelk  den  Vader  zich  aan  ziet,  met  eigen- 
schappen zijner  natuur.  Wanneer  men  het  ware  hoort, 
en  het  toch  niet  vatten  kan  ligt  de  schuld  hiervan 
aan  het  feit  dat  men  niet  bereid  was  het  licht  en 
de  genade  te  ontvangen.  Om  de  waarheid  te  kennen 
moet  men  niet  in  het  vleesch  en  het  bloed  leven  maar 
in  den  geest,  en  moet  men  aan  het  tastbare  en  vergan- 
kelijke   geen    bevrediging    meer    vinden.     De    waarheid 
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kan  men  leeren  kennen  door  bijzonder  genade  en  ingeving 
en  door  het  goddelijk  licht. 

In  den  mensch  bestaan  twee  wijzen  van  bevatten : 
verstaan  en  denkvermogen.  Wanneer  men  deze  eigen- 
schappen zelfzuchtig  gebruikt  zoo  doet  men  groote 
zonde,  en  verwijdert  de  mensch  zich  hierdoor  van  God. 
Maar  waar  het  verstaan,  het  denkvermogen  en  de  begeerte 
alle  naar  God  uit  gaan  zoo  verrichten  zij  het  werk  waar- 
toe God  ze  schiep.  Dan  kan  de  mensch  met  Paulus 
zeggen  ,,ik  leef  en  leef  toch  niet.  Christus  leeft  in  mij". 
,,Ik  leef"  beduidt  dan  dat  God  met  genade  in  den  mensch 
vloeit.  ,,Ik  leef  toch  niet"  enz.  drukt  uit  dat  ik  niet  zelf 
leef  maar  Christus  in  mij.  Het  logisch  gevolg  hiervan  is  dat 
de  mensch  God  en  zijn  naaste  lief  heeft  als  zich  zelve, 
daar  hij  nu  weet  dat  in  hem  en  in  zijn  medemenschen 
slechts   God  leeft. 

Er  bestaat  een  strijd  over  het  vraagstuk  of  wel  liefde 
of  verstand  den  voorrang  verdienen.  Eenerzij  ds  kan 
men  datgeene  wat  men  niet  verstaat  ook  niet  liefhebben 
anderzijds  kan  men  zonder  liefde  niet  tot  de  eeuwige 
zaligheid  komen.  Het  verstand  is  geboren  in  het  klare 
licht  waarin  het  zich  zelf  bevat,  het  oordeelt  dat  de 
liefde  slechts  zijn  dienaar  is.  Waar  verstand  niet  is  kan 
liefde  ook  niet  ontstaan  ;  daarentegen  heeft  het  verstand 
de  liefde  niet  noodig  en  kan  het  zeer  wel  alleen  bestaan 
Het  stroomt  in  een  eeuwige  vereeniging  boven  liefde  en 
alle  werken,  en  alle  dingen  welke  het  verstand  bevatte, 
vormen  hier  zijn  ware  bestaan,  het  zijn  geloof,  hoop,  en 
alle  andere  zielskrachten.  De  liefde  is  datgeen  wat  God 
zelf  is,  zonder  haar  vermag  het  verstand  niets,  zij  is  van 
oordeel  dat  zij  ook  in  zijn  verheffing  bij  het  verstand 
moet  blijven.  Het  schijnt  haar  billijk  dat  ook  de  ziels- 
krachten tot  het  eeuwig  bestaan  verheven  worden 
want  zij  waren  de  dienaren  welke  het  verstand  tot  de 
eeuwige  zaligheid  leidden.  Het  hoogste  erkennen  hetwelk 
alle  dingen  derect  van  God  ontvangt  zegt,  dat  het  het 
eeuwige  goed  ontvangen  heeft,  hetwelk  slechts  in  de 
eenheid  kan  bestaan.  Hier  kan  dus  ook  het  verstandelijk 
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begrijpen  niet  inkomen  maar  alleen  datgene  wat  tot  het 
hoogste  erkennen  is  doorgedrongen,  en  hetwelk  daar  ver- 
staan heeft,  kan  nu  in  het  erkennen  verstaan.  Het  er- 
kennen heeft  echter  niets  noodig  en  alle  schepselen 
moeten  buiten  hem  blijven.  Het  ware  verstaan  bezittend, 
kan  men  het  eene  van  het  andere  erkennen,  wanneer 
men  echter  alles  in  alles  erkent  zoo  staat  men  reeds 
boven   het  ware  verstaan. 

Het  hoogste  waartoe  de  geest  in  dit  lichaam  kan 
komen,  is  dat  hij  de  goddelijke  beelden  waarneemt. 
Hiertoe  ontvangt  hij  een  nieuwe  waarneming  welke 
zoowel  buiten  als  binnen  het  al,  plaats  heeft.  Buiten 
het  al  bestaat  hij  in  een  bloote  afgescheidenheid  van 
zich  zelf  en  leeg  van  alle  dingen.  Binnen  het  al  verkeert 
de  geest  in  een  voortdurende  stilheid  welke  de  waar- 
neming is  van  het  eeuwige  beeld,  in  het  welk  de  beelden 
van  alle  bestaande  dingen  zich  in  een  eenvoudig  bestaan 
bevinden.  Wanneer  de  geest  tot  dit  beeld  komt,  leeft 
hij  in  alles  wat  bestaat.  De  beeldende  vorm  Gods  houdt 
in  een  eenvoudig  bestaan  de  beelden  van  alle  schepselen 
in  zich  besloten,  daarom  liggen  deze  beelden  aller  dingen 
ongevormd  in  deze  eenvoudigheid.  Dezelfde  vormen 
doen  eenvoudiglijk  een  licht  in  alle  geesten  stroomen, 
maar  in  elk  dezer  geesten  afgescheiden.  De  bovenste 
geestelijke  kracht  ontvangt  dit  licht  in  zijn  gestadige 
onveranderlijkheid  en  dit  wordt  in  de  zielen  weerspiegelt 
al  nadat  het  vermogen  hetwelk  zij  in  hun  tijdelijk  bestaan 
bezitten  hen  in  staat  stelt  dit  licht  te  ontvangen.  De 
beelden  welke  de  ziel  ontvangt  in  een  tijdelijke  uit- 
drukking kunnen  weer  tot  het  eeuwig  bestaan  worden 
teruggeleid,  even  als  de  geest  boven  de  tijd  in  de 
eeuwigheid  kan  gebracht  worden.  Wanneer  de  geest 
zich  in  zijn  eeuwige  woning  bevindt,  welke  God  is,  zoo 
straalt  ook  het  beelden-rijk  hetwelk  den  ziel  waar  nam, 
in  een  eeuwig  bestaan.  De  geest  wordt  verheven 
boven  de  veranderlijkheid  der  meenigvuldigheid  in 
welke  zij  zich  meer  in  een  vorm  bevindt  dan  in  een 
andere.     De  geest   neemt   dan   in   zijn   normale  bestaan 
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de  beelden  Gods  waar  en  hierdoor  komt  het  dat  som- 
mige menschen  van  te  voren  weten  wat  hen  over- 
komen zal,  daar  hun  geest  het  al  in  beelden  gezien  heeft. 
Dit  toont  reeds  een  zekere  graad  van  geestelijkheid, 
maar  het  hoogste  is  het  nog  niet,  want  de  beelden  die 
de  geest  waarneemt  zijn  slechts  een  bemiddeling  tusschen 
God  en  de  ziel. 

Opdat  waarneming  mogelijk  zij  is  het  noodig  dat  een 
zekere  gelijkenis  tusschen  het  waarnemingsvermogen 
•en  het  waargenomene  bestaat.  Wanneer  mijn  oog  een 
schilderij  ziet  moet  het  eerst  in  het  klein  in  de  lucht 
worden  weerspiegelt,  dan  komt  het  nog  kleiner  in  mijn 
gezichtsvermogen  en  ten  slotte  komt  het  in  mijn  waar- 
neming. God  heeft  de  zielskrachten  zoo  gemaakt  dat 
zij  gelijkenissen  met  datgene  wat  zij  waarnemen,  in 
zich  vormen. 

Wat  het  oog  ziet  is  een  met  het  oog.  Lucht  en  licht 
doen  het  oog  de  kleur  zien,  en  wanneer  het  oog  geen 
kleur  zag  zoo  ware  het  oog  niet  oog,  en  wanneer  de 
kleur  zich  niet  aan  het  oog  meedeelt  zoo  ware  zij  geen 
kleur.  Indien  ik  iets  aanzie  zoo  wordt  men  het  niet 
aan  mij  gewaar  of  het  moet  op  zulk  een  wijze  met  mij 
in  verband  staan  dat  het  zich  in  mij  weerkaatst.  Wanneer 
•een  mensch  zich  tegenover  mij  bevindt  zoo  weerkaatsen 
mijn  oogen  zijn  beeld,  zoo  ook  weerkaatst  het  water 
wanneer  het  niet  troebel  of  stroomend  is.  Het  glas 
neemt  de  kleur  aan  van  het  licht  wat  er  door  schijnt, 
brengt  men  echter  zekere  metalen  tegen  het  glas  aan 
zoo  weerkaatst  het  datgene  dat  zich  er  voor  bevindt. 
Om  de  weerkaatsing  voort  te  brengen  is  eerst  de  opname 
noodig  en  de  opname  kan  niet  plaats  hebben,  zonder 
een  zekere  gelijkenis.  Geen  ding  kan  in  de  ziel  komen 
zonder  dat  daar  een  zekere  gelijkenis  bestaan.  Opdat 
zonden  in  de  ziel  konden  bestaan  zou  de  ziel  ook  een 
gelijkenis  met  de  zonden  moeten  vertoonen.  Ware  God 
de  ziel  vreemd  zoo  kan  zij  niet  op  hem  gelijken,  maar 
God  kent  de  ziel  noodzakelijker  wijze  en  zij  kent  hem 
zonder    bemiddeling.     Neemt    het    oog    iets    waar    zoo 
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geschiedt  dat  door  bemiddeling,  en  bemiddeling  is  ook 
noodig  wanneer  een  engel  een  andere  engel  of  eenig 
schepsel  waarneemt.  Zichzelf  en  God  kent  de  engel  echter 
zonder  bemiddeling.  De  ziel  neemt  ook  de  engelen  door 
beelden  waar,  God  echter  kent  de  ziel  —  evenals  de 
engel  —  zonder  beelden  of  geschapenheid,  maar  direct. 
De  hoogste  en  onmiddelijkste  wijze  van  waarneming  is 
de  wijsheid.  Men  kan  deze  in  twee  soorten  verdeden.  1° 
die  welke  God  is,  2°  die  welke  van  God  komt  als  het  licht 
van  de  zon.  Deze  laatste  is  een  gave  Gods  en  van  god- 
delijke natuur ;  met  deze  wijsheid  verkrijgt  men  de 
zaligheid  in  dit  lichaam,  maar  om  ze  te  ontvangen  moet 
men  aan  een  voorwaarden  voldoen.  Men  moet  een 
ootmoedig  hart  bezitten,  en  ononderbroken  vlijtig,  dee- 
moedig en  onverstoord  zoeken  want  geen  werk  is  zoo 
goed  of  het  hindert  het  eeuwige.  Men  moet  leven  in 
een  vrijwillige  armoede  (opgave  van  alles  wat  God 
niet  is)  en  tot  niets  zijn  aangetrokken  zoodat  men 
zich  in  zijn  eigen  huis  vreemd  voelt.  Wat  de  eerste 
wijsheid  echter  betreft  kan  men  ze  in  het  tijdelijk  be- 
staan niet  bevatten.  Het  is  een  stroom  van  goddelijke 
klaarheid  en  een  bron  van  goddelijke  edelheid  ;  het 
is  God  zelf.  God  bezit  deze  wijsheid  door  het  begrijpen 
van  alle  schepselen.  Om  deze  wijsheid  te  bereiken 
moet  men  zich  in  de  allerhoogste  kracht  der  ziel  be- 
vinden. Deze  is  God  zoo  verwant  dat  God  deze  kracht 
niets  ontzeggen  kan,  en  deze  kracht  ontvangt  de 
zoetheid  en  wijsheid  Gods  en  troost  en  waarheid 
welke  van  haar  uit  in  de  ziel  gaan.  De  zalige  zielen 
kunnen  de  eeuwige  wijsheid  ontvangen,  de  goddelijke 
gaven  echter  die  haar  ten  deel  worden  doet  ze  in  de 
lagere  deelen  der  ziel  vloeien  welke  zelf  God  niet  kunnen 
ontvangen  daar  men  hem  niet  aan  het  geschapene  kan 
verstaan.  Om  de  eeuwige  wijsheid  te  ontvangen  moet 
vooral,  al  het  andere  ophouden.  Vier  omstandigheden 
helpen  de  hoogste  zielskrachten  om  de  eeuwige  wijsheid 
machtig  te  worden,  het  zijn  de  volgende  :  God  aan 
louterheid  gelijk  te  worden,  goddelijk  licht  te  ontvangen, 
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met  God  vereenigd  te  zijn,  en  ten  slotte  even  oneindig  te 
zijn  als  God.  Daar  God  zich  niet  kan  begrenzen  is  het  dus 
de  ziel  welke  oneindig  wordt,  en  hiertoe  wordt  ze  boven 
zich  zelf  verheven,  daar  ook  zij  een  vergankelijk  schepsel  is. 

Door  de  tijdelijke  vorm  van  wijsheid  richt  de  ziel  zich 
door  kennis  naar  de  tijdelijke  dingen.  Men  is  dan  rijk  aan 
aardsche  wijsheid,  maar  aardsche  wijsheid  is  een  gebrek 
aan  eeuwige  wijsheid,  en  daarom  ook  gaf  God  de  ziel 
twee  krachten,  met  de  nederige  dient  ze  God  in  de  tijd 
en  met  de  hoogere  verbindt  ze  zich  met  hem  in  de  eeuwig- 
heid. Door  dat  de  mensch  met  aardsche  dingen  vermengd 
is  en  het  licht  der  eeuwige  wijsheid  niet  in  hem  kan 
schijnen  gelooft  hij  niet  aan  de  geestelijke  dingen.  Een 
philosoof  zegt  daarom  dat  hij  die  de  geestelijke  dingen 
kennen  wil,  de  hoogste  en  geestelijkste  krachten  der  ziel 
moet  doen  werken,  zich  van  al  het  veranderlijke  moet 
bevrijden  en  zelfs  van  zijn  eigen  natuur.  Dan  zal  de 
mensch  gewaar  worden  dat  alle  vergankelijke  dingen  niets 
zijn  tegenover  datgene  wat  de  eeuwige  wijsheid  erkent 
In  de  eeuwige  wijsheid  zijn  wij  allen  bedelaars  en  alleen 
als  de  mensch  aan  alles  arm  is  kan  God  zich  aan  hem 
geven.  Wijsheid  is  een  gave  des  Heiligen  Geestes  en  brengt 
zelf  reeds  deze  bevrijding  van  al  het  vergankelijke  mede 
want  ware  wijsheid  bestaat  alleen  in  God  en  dus  boven 
alle  geschapenheid.  De  wijsheid  der  wereld  is  dwaasheid 
tegenover  God,  en  daar  de  wijsheid  zoet  is  als  honing 
kan  ons  dit  een  denkbeeld  geven  van  de  zoetheid  God's. 

De  ware  wijsheid  is  zoowel  de  kennis  van  al  het  ge- 
schapene als  van  den  schepper  die  dit  alles  geschapen 
heeft,  zij  erkent  de  schade  van  het  kwaad  en  de  vol- 
maakte leegte  der  louterheid. 

V 

KENNIS 

Men  mag  van  drie  soorten  van  kennis  spreken.  Ten 
eerste  het  kennen  van  het  geschapene  of  uiterlijke 
kennis   hetwelk   door   de  vijf  zinnen  geschiedt,  hierdoor 
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kent  men  God  maar  weinig.  Het  tweede  is  geestelijk 
kennen,  het  is  het  waarnemen  der  beelden  van  licha- 
melijk bestaande  dingen,  en  door  deze  gekend  te  hebben 
kan  men  zich  ook  naderhand  herinneren  wat  men  gezien 
heeft,  dit  geschiedt  dan  door  het  terugroepen  van  het 
geestes-beeld.  Deze  twee  vormen  van  kennis  hebben 
wij  reeds  onder  ,, waarneming"  besproken.  De  derde 
wijze  is  het  inwendige,  of  louter  geestelijke  kennen. 
Daar  komt  de  ziel  vrij  van  al  het  stoffelijke,  daar  hoort 
ze  zonder  bemiddeling  en  kent  zonder  geschapenheid. 
In  deze  loutere  kennis  erkent  de  ziel  God  geheel 
zooals  hij  eenvoudig  bestaat  aan  de  natuur  der  Drie- 
voudigheid. Hiervan  spreken  wij  echter  in  de  volgende 
paragraaf.  Is  dus  het  kennen  het  hoogste  werk  het- 
welk de  ziel  verrichten  kan  ?  Hier  doet  zich  weer  de 
vraag  voor  of  wel  de  kennis  of  de  liefde  de  kern  van 
het  eeuwige  leven  zijn.  Zij  vormen  te  zamen  dezen 
kern,  want  waar  de  kennis  de  liefde  toe  brengt,  daarop 
valt  zij  met  hare  geheele  kracht.  Hij  die  alle  dingen 
te  samen  met  God  wil  hebben,  en  volgens  de  schrift 
leven  wil,  die  moet  een  plaats  in  zich  zelve  aan  God 
wijden  opdat  hij  met  liefde  in  hem  werke  want  aan 
de  liefde  bestaat  alles,  en  daarom  moet  men  haar 
zoo  behouden  dat  men  geen  oogenblik  van  haar  ver- 
vreemd worde.  De  ziel  moet  daarom  geheel  in  haar 
verborgen  zelf  gaan  waar  nooit  een  schepsel  toe  kwam, 
en  zij  moet  alle  schepselen  tot  God  doen  gaan  in  de  liefde, 
in  welke  hij  in  alle  eeuwigheid  door  alle  uitverkorene 
wordt  bemind.  St.  Bernard  zegt  dat  het  nuttiger  is 
zich  zelf  te  kennen  dan  de  natuur  van  alle  schepselen, 
daar  indien  de  mensch  zich  zelf  wel  kent,  en  hij  in  zich 
een  vereeniging  van  liefde  en  kennis  vormt,  alle 
dingen  hem  ondergeschikt  werden.  Want  wanneer  de 
ziel  God  aanhangt  met  de  liefde  welke  uit  de  werkelijke 
kennis  komt,  zoo  brengt  God  de  ziel  in  een  vorm 
zijner  macht  en  hierdoor  wordt  de  ziel  bevrijd  van  de 
kunstmatige  beelden  welke  zich  in  haar  bevinden.    De 
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kennis    brengt    —    zooals   wij    reeds  zeiden  —  de  liefde 
met  zich  mede. 

De  liefde  bevindt  zich  in  het  goede  en  door  de  liefde 
ontvangt  men  weer  kennis  van  dat  goede.  Wanneer  men 
echter  tot  iets  gaat  waarvan  men  de  goedheid  is  gewaar 
geworden,  zoo  gaat  men  naar  den  weg  tot  God,  maar 
niet  tot  God  zelve.  De  kennis  leidt  de  liefde,  welke 
zelf  begeert  en  meeningen  vormt.  De  kennis  voegt 
geene  gedachten  bij  die  welke  door  de  liefde  worden 
voortgebracht,  integendeel  scheidt  zij  al  datgene  wat 
haar  vreemd  is  af,  op  dat  zij  hierna  God  geheel  rein  zou 
kunnen  bereiken  en  God  haar  in  zich  zou  kunnen  doen 
vloeien. 

Het  leven  hetwelk  een  licht  in  de  menschen  is,  is  de 
mensch  zelve  zooals  hij  bestaat  in  de  wonderbare  eeuwige 
kracht  des  Vaders,  in  den  uitbraak  van  het  verborgen 
niet,  in  dat  alles  te  bovengaande  licht  van  het  in-blijvende 
Woord,  in  de  manifestatie  welke  toch  het  ongeschapen 
wezen  der  naamlooze  essentie  is.  Het  wezen  en  bestaan 
van  eiken  mensch  is  gelijk  aan  zijn  verstaan  van  dit 
onbegrijpelijke  wezen,  zooals  hij  het  waarneemt  met 
een  vrij  en  ledig  erkennen  als  zijnde  zijn  eigen  wezen,  en 
daar  wordt  den  mensch  het  wonderlijke  niets  geopenbaard, 
en  de  nacht  van  het  erkennen  wordt  verlicht  als  de  dag 
in  's  menschen  kennis  van  zijn  eigen  eerste  loutere 
edelheid.  Het  licht  wat  deze  mensch  dan  verstaat, 
vormt  zijn  bestaan,  en  hierna  begrijpt  de  mensch  zich 
ook  in  zijn  zuivere  wezen,  zooals  hij  door  God  eeuwig 
wordt  verstaan.  De  Heer  zegt  dat  hij  de  deur  der  stal 
zijner  schapen  is,  en  hierdoor  heet  hij  ons  door  hem  in 
te  gaan  in  den  oorsprong  waaruit  wij  ook  voortgekomen 
zijn. 

Kennis  en  erkennen  zijn  niet  de  middelen  welke  de 
ziel  met  God  vereenigen.  Het  erkennen  komt  tot  het 
louter  wezen,  terwijl  de  kennis  hem  is  voorafgegaan  en 
den  weg  gebaand  heeft  tot  in  den  Zoon.  De  Heer  zegt 
dat  niemand  den  Vader  kan  kennen  dan  door  den  Zoon, 
en    dit  komt  door  dat  tusschen  hen  beiden  de  gelijkenis 
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bestaat    welke    —    zoo    als    reeds    gezegd  werd  —  voor 
de    kennis     noodig     is.     ,,Hier    ken    ik    waarlijk"    zegt 
Petrus    en    dat    waarlijke    kennen   komt,    doordat  hier 
het  goddelijk  licht  direct  schijnt,  en  men  hier  bloot  en 
louter  kent  zonder  dat  iets  staat  tusschen  hem  die  kent 
en    dat   wat   gekend    wordt.     De   loutere   kennis    in  dit 
lichaam    geeft    zulk    een    welbehagen,    dat    de    vreugde 
welke  alle  geschapene  dingen  kunnen  geven,  hiertegenover 
verdwijnen.     Hoe  verheven   deze  vreugde  ook  zij   toch 
heeft   het  maar  een  toevallig  vergankelijk  bestaan,   en 
zoo  is  het  ook  met  de  wijsheid  welke  wij  hier  leeren, 
in  verhouding  met  de  bloote  loutere  waarheid.   De  dingen 
welke   men   hier  vergankelijk  ziet  kent  men  daar  onver- 
gankelijk,   men   neemt   ze   daar   zooals   ze   zijn,    geheel, 
onverdeeld,   en  een-vormend.    Wat  hier  ver  is,  is  daar 
nabij   want  alle  dingen  zijn  daar  tegenwoordig,   zoowel 
datgene  wat  op  den  eersten,  alsdat  wat  op  den  laatsten 
dag  geschiedt.    Dat  God  Petrus  den  sleutel  gaf,  was  ook 
niet    zonder    beteekenis.      Petrus    beduidt    kennis,    en 
het  is  de  kennis  welke  den  sleutel  tot  zich  neemt,  de 
poort   opensluit,    doordringt,    en    God  dan  louter  vindt. 
Hiertoe    wordt    de    kennis    door   de   wil  aangezet,  want 
men  zoekt  datgeene  wat  men  begeert.   De  kennis  gaat 
aan  allen  vooruit,  zij  is  een  vorstin,  zij  zoekt  haar  heer- 
schappij in  het  hoogste  en  in  het  louterste,  en  deelt  deze 
aan    de   ziel  mee,  deze  doet  het  de  natuur  weten,  en  de 
natuur  geeft  het  aan  de  lichamelijke  zinnen.    Zoo  geeft 
de   ziel    het   leven    aan    het   lichaam.    De  kennis  neemt 
dus  het  wezen   waar  en   dat  wil  zeggen   dat  het   alles 
waarneemt,   want  hoe  slecht  een   schepsel  ook  zij,  het 
heeft   toch    altijd    een    wezen,    en    zoover    het    schepsel 
wezen  is,  zoo  ver  is  het  ook  God,  want  al  wat  wezen 
is    is    God.     De    kennis    dringt   zoover  in  de  schepselen 
door,  dat  zij  het  wezen  der  schepselen  zuiver  waarneemt, 
maar  wanneer  de  schepselen  zoo  geheel  in  God  te  niet 
gaan,   dat  zij   ook   hun   wezen   verliezen,    dan  valt  ook 
de    kennis    af.     De    bloote    kennis    ontspringt    uit    de 
loutere    eerste    oorzaak.     Wanneer    deze    kracht    zich 
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manifesteert  zoo  wordt  ze  omkleed  met  datgeene  wat 
haar  met  het  geschapene  in  aanraking  kan  brengen, 
wanneer  zij  zich  echter  op  het  loutere  wezen  richt 
zoo  neemt  zij  deze  hulpmiddelen  niet  tot  zich,  maar 
blijft  zij  alleen  in  haar  eigen  zuiver  bestaan.  Om  een 
wezen  te  kennen  hetwelk  zich  in  een  waar  bestaan 
heeft  uitgedrukt  moet  zij  echter  ook  een  huls  van  waar- 
heid aannemen. 

Het  kennen  geschiedt  dus  niet  op  het  gebied  des 
verstands  of  der  rede,  maar  op  het  gebied  des  niet- 
•  verstaans,  welke  het  wezen  vormt  van  het  verstaan. 
Het  is  de  duistere  stilte  welke  boven  alle  begrip  gaat, 
en  alleen  hij  in  wien  het  licht  schijnt,  en  die  een  is  met 
zijn  zelf  heeft  de  erkenning.  Dit  eerste  licht  is  de  geoor- 
sprongde  stroom  welke  ook  zelf  oorsprong  is,  en  die  de 
eigenschappen  van  het  licht  in  zich  behoudt.  Dat  wat 
ontspringt  openbaart  zoowel  zichzelf  en  datgene  waaruit 
het  ontspringt.  Daarvoor  brengt  deze  stroom  de  eigen- 
schappen mede,  datgene  te  verstaan  wat  nog  in  de 
ongeopenbaardheid  verborgen  is.  Het  licht  wat  de  stroom 
dus  aan  de  geest  meedeelt  leidt  deze  geest  uit  zich  zelf 
en  voert  haar  in  het  inwezen  van  het  ongeopenbaarde. 
Het  licht  —  God  —  staat  de  ziel  nader  dan  zij  zich  zelf 
nabij  staat,  want  wanneer  de  ziel  van  al  datgene  wat 
haar  vreemd  is,  wordt  afgescheiden  zoo  moet  God 
zich  in  haar  openbaren.  De  ziel  kan  dan  geen  gewaar- 
wording meer  hebben,  of  ze  weet  van  waar  het  komt,  want 
wanneer  de  ziel  zich  uitsluitend  tot  het  licht  wendt  zoo 
weet  ze  ook  dat  alles  wat  in  haar  kan  komen  van 
God  komt.  De  kennis  is  de  bases  van  alle  schepselen, 
en  beduidt  het  contact  met  het  licht  Gods.  Dit 
licht  moet  de  mensch  echter  niet  slecht  daar  waar- 
nemen waar  het  zijn  ziel  aanraakt,  maar  daar  waar 
het  uitstroomt.  Wil  ik  het  oorspronkelijke  licht  waar- 
nemen, zoo  moet  ik  het  niet  daar  zien  waar  het  zich  op 
de  muur  weerkaatst  noch  daar  waar  het  in  de  lucht 
zweeft,  maar  ik  moet  het  licht  zelve  zien,  en  zoo  moet 
ook    de   ziel    het   licht  kennen,  niet  in  een  vorm  of  op 
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een  bepaalde  wijze  waar  direct  zooals  het  in  God  bestaat. 
Alles  wat  in  uwe  gedachte  God  niet  is,  is  een  hinder  tot 
het  erkennen  der  zuivere  waarheid,  's  Menschen  hart 
moet  dicht  zijn  voor  al  het  geschapene.  De  hoogste 
krachten  der  ziel  zijn  eeuwig  en  hebben  ook  eeuwig 
werk ;  voor  zoover  als  de  lagere  krachten  met  tijdelijk 
vergankelijk  werk  te  doen  hebben,  voor  zoover  hebben 
zij  ook  hunne  reinheid  verloren  en  kunnen  zij  niet 
meer  tot  het  allerhoogste  opklimmen.  Men  moet  komen 
tot  de  kennis  van  het  niet  bestaan  van  het  tijdelijke 
waardoor  lief  en  leed  den  mensch  onverschillig  worden. 
Door  de  kennis  van  het  goddelijke  licht  worden  alle 
deugden  den  mensch  eigen,  en  men  neemt  de  deugd 
daar  waar  zij  een  is  met  de  goddelijke  natuur. 

VI 
HOE  DE  MENSCH  GOD  KENT 

Het  is  Gods  wil  dat  wij  ons  zelve,  en  ook  hem  kennen. 
Om  ons  zelf  werkelijk  te  begrijpen  moeten  wij  ons  beschou- 
wen als  een  weefgetouw  Gods  in  hetwelk  de  Drievuldig- 
heid werkt,  wij  moeten  dan  ook  nooit  het  werk  Gods 
in  ons  hinderen  want  God  wil  ter  zijner  eere  in  den  mensch 
werken.  Wij  moeten  dus  altijd  bereid  zijn  God  in  ons  te 
doen  werken  wanneer  en  zooals  hij  het  wil. 

Er  bestaat  een  enkele  kracht  welke  in  alle  dingen 
onverdeeld  bestaat  en  een  enkele  God  welke  alle  dingen 
in  zich  bevat.  Deze  God  is  onbekend  maar  Dionysius 
zegt  dat  God  onze  heiligheid  wenscht ;  deze  heiligheid 
is  dat  wij  God  kennen  en  dan  onze  kennis  navolgen. 
Wanneer  de  ziel  verneemt  dat  zij  nog  iets  volbrengen 
kan,  dat  er  voor  hare  opheffing  nog  iets  door  haar  gedaan 
kan  worden,  zoo  ontzinkt  zij  door  dit  verlangen  aan 
zichzelf,  gaat  in  God,  en  smeekt  hem  daar  nooit  meer 
uit  het  goddelijke  bewustzijn,  in  hetwelk  zij  daar  be- 
staat,  tot  het  geschapene  te  worden    teruggebracht. 
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Een  van  de  wegen  tot  de  kennis  Gods  is  het  ver- 
trouwen, want  datgene  wat  men  vertrouwt  in  God  te 
vinden,  dat  vindt  men  ook  in  hem,  en  duizend  malen 
meer.  Vertrouwen  is  een  vorm  van  liefde,  en  zooals 
men  God  nooit  te  veel  kan  liefhebben  zoo  kan  men 
hem  ook  nooit  te  veel  vertrouwen.  Het  vertrouwen 
vormt  evenals  de  liefde  een  band  tusschen  mensch  en 
God  welke  band  God-  niet  verbreekt.  De  waarachtige 
liefde,  heeft  niet  alleen  vertrouwen,  maar  bezit  een 
werkelijk  weten,  en  een  nooit  twijfelende  zekerheid.  In 
dit  leven  ontvangen  wij  op  twee  wijzen  kennis  omtrent 
het  eeuwige  leven  in  God.  De  eerste  wijze  komt  zeldzaam 
voor,  God  zelf  laat  het  den  menschen  weten,  of  wel  hij 
laat  het  door  een  engel  mededeelen,  of  weer  hij  deelt 
het  de  menschen  mede  in  een  bijzonder  licht.  De  andere 
wijze  is  van  meer  hulp,  zij  valt  alle  die  menschen  ten 
deel  welke  werkelijk  God  liefhebben  want  deze  kennis 
van  het  eeuwige  leven  is  de  liefde.  Door  de  liefde  welke 
de  mensch  voor  God  gevoelt,  door  zijn  gevoel  God  toe 
te  behooren,  en  door  zijn  vertrouwen  in  God,  is  de 
mensch  geheel  zeker  van  God,  al  waren  ook  de  mani- 
festatiën  in  welke  de  mensch  God  vindt  schijnbaar 
geheel  in  tegenspraak  met  het  werkelijk  wezen  God's. 
Liefde  kan  niet  wantrouwen,  zij  ziet  slechts  het  goede 
Een  dergelijke  vriend  Gods  is  zelf  de  trouw,  en  zijn 
weten  van  het  bestaan  van  het  eeuwig  leven  staat  vaster 
dan  het  weten  van  hen  die  het  op  de  eerste  manier 
ontvangen  hebben,  want  die  hebben  het  altijd  in  woorden 
gehoord  of  in  lichten  gezien  en  zoowel  de  een  als  de 
ander  kunnen  bedriegen.  De  zekerheid  der  liefde  echter 
bespeurt  men  in  alle  vermogens  der  ziel,  want  zij  die 
waarachtig  liefhebben  kunnen  niet  bedrogen  worden. 

Liefde  geeft  den  mensch  dus  een  zekere  kennis  van 
het  eenige  leven  in  God.  Maar  het  geeft  niet  de  hoogste 
en  louterste  kennis  van  het  bestaan  Gods.  Liefde  ver- 
eenigt  met  een  werk  maar  niet  met  het  wezen,  en  het 
werk  is  natuurlijk  geen  loutere  bestaansvorm.  De 
zuivere   kennis,   zeggen   de  philosophen,   scheidt   al   het 
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vreemde  van  God  af  en  neemt  hem  in  zijn  loutere  wezen. 
Het  is  deze  kennis  welke  door  de  hulzen  heendringt 
welke  God  omgeven  als  waarheid  en  goedheid.  Zij 
begrijpt  God  daar  waar  hij  zonder  naam  op  aspecten 
bestaat. 

De  liefde  vereenigt  zich  niet  met  dezen  werkelijken 
God  want  alleen  het  kennen  dringt  tot  hem  door. 
De  liefde  echter  vereenigt  zich  met  God  zooals  hij 
onder  zijn  liefde-aspect  bestaat  maar  zij  komt  niet 
tot  het  wezenlijke  bestaan  Gods.  De  wil  daarentegen 
neemt  God  onder  het  aspect  der  goedheid.  De  kennis 
echter  is  edeler  dan  liefde  of  wil,  zij  keert  zich  noch  tot 
de  liefde  noch  tot  weisheid  noch  tot  de  kracht,  Gods, 
maar  gaat  tot  hem  in  zijn  loutere  bestaan.  De  namen 
welke  de  ziel  God  geeft  zijn  als  even  zoovele  hulzen 
met  welke  hij  hem  bedekt.  Dit  doet  het  kennen 
niet  en  bezat  God  geen  der  eigenschappen  als  goedheid 
en  wijsheid  zoo  zou  het  toch  tot  Hem  gaan.  De  kennis 
vindt  God  niet  in  deze  eigenschappen,  maar  vindt 
hem  in  het  loutere  wezen.  Daar  waar  de  Zoon  zijn 
zaligheid  in  den  Vader  ontvangt  daar  wordt  ook  het 
hoogste  erkennen  in  den  Vader  zalig.  Voor  zoover  de 
mensch  God  erkent,  zoover  wordt  hij  ook  met  God 
vereenigd. 

Met  ons  verstand  is  het  niet  mogelijk  God  te  kennen, 
want  van  God  kan  niemand  iets  zeggen  wat  een  be- 
schrijving God's  zou  zijn.  De  eigenschappen  welke  men 
God  toekent  heeft  de  mensch  zelf  in  zich.  Wanneer  de 
mensch  zegt.  ,,God  is  goed"  zoo  beduidt  dat  slechts 
dat  de  mensch  zelve  goed  is  en  dan  is  hij  beter  dan  God 
want  God  heeft  geen  eigenschappen  en  is  dus  niet  goed. 
Wanneer  men  van  God  spreekt  zoo  moet  men  een  onwaar- 
heid zeggen,  want  wat  men  van  God  zegt  is  hij  niet 
maar  is  een  aspect  hetwelk  hij  in  een  geschapen 
vorm  aanneemt.  Toch  is  God  de  instandhouder  en 
wezen-gever  van  al  het  bestaande.  Wat  God  zelf  is  kan 
men  echter  slechts  weten  wanneer  men  in  zijn  licht 
komt.    Datgeene  wat  God  in  de  engelen  is,  is  ver  van 
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ons  verwijderd  en  weet  niemand,  datgene  wat  God  in 
een  Godminnende  ziel  is,  weet  slechts  de  ziel,  maar 
wat  God  is  wanneer  hij  zich  in  de  lagere  bestaansvormen 
manifesteert  kan  de  mensch  voor  een  klein  gedeelte  wel 
weten. 

Nooit  zag  een  mensch  God,  want  zooals  Paulus  zegt 
woont  God  in  de  ziel  in  een  ontoegankelijk  licht,  dat 
licht  is  het  aller  verhevenste  deel  der  ziel,  en  slechts 
wanneer  wij  verstaan  het  bewustzijn  van  de  ziel  hier  te 
concentreeren,  kunnen  wij  God  in  ons  gewaar  worden, 
Doordat  God  ons  kent  willen  wij  ook  hem  kennen, 
doordat  God  zich  zelf  kent  zullen  wij  in  hem  gekend 
worden,  en  doordat  hij  elk  ding  kent,  zullen  wij  ook 
elk  ding  in  hem  kennen.  Wanneer  al  het  geschapene 
uit  mij  wordt  weggenomen,  zoo  zal  ik  God  kennen 
zooals  hij  zich  zelf  kent,  zonder  het  geschapene, 
zonder  middelen,  alles  in  zichzelf  sluitende,  in  hem 
elk  ding  bezittende,  en  niets  buiten  hem.  De  deugden 
welke  ons  tot  dit  stadium  gevoerd  hebben,  waren  wel 
middelen  maar  ook  deze  bestaan  hier  niet  meer ;  de  deugd 
moet  hier  naar  haar  wezen  in  den  mensch  zijn,  en  de 
mensch  moet  boven  de  deugd  verheven  wezen.  Wanneer 
de  mensch  ook  door  geen  gedachte  aan  eenig  geschapen 
ding  raakt,  dan  eerst  raakt  hij  aan  God.  Het  denken  is 
in  de  menschelijke  natuur,  en  de  natuur  kan  niet  boven 
zich  zelf  stijgen,  daarom  kan  de  mensch  God  niet  in  zijn 
menschelijke  natuur  kennen,  maar  slechts  boven  zijn 
natuur.  Daarom  moet  de  mensch  welke  God  kennen  wil 
aan  zichzelf  ontzinken,  alles  wat  de  mensch  is  moet  dan 
gaan  in  een  rust  des  wezens,  want  de  mensch  moet  hem 
kennen  in  zijn  eeuwige  beteekenis,  in  een  naamloos  niet- 
bestaan  en  een  ongeworden  zijn.  God  kennen  is  eeuwig 
leven  hetgeen  beduidt  dat  de  ziel  slechts  het  bestaan 
Gods  gewaar  wordt ;  hij  die  nog  iets  anders  dan  God 
kent,  kent  God  niet,  maar  hij  die  werkelijk  God  kent, 
kent  alles  in  God.  Door  slechts  het  eene  te  kennen, 
kent  men  het  vele,  m.aar  door  het  vele  te  kennen, 
kent   men   het   eene   niet.    Hij    die   God   niet  kent,  kent 
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ook  niet  datgene  wat  in  God  bestaat.  Om  God  echter 
als  God  te  erkennen  moet  ik  dan  ook  door  de  godde- 
lijke eigenschappen  erkennen  en  niet  door  eenige  ge- 
schapen eigenschap.  Wij  moeten  God  erkennen  door 
den  Zoon,  welke  een  beeld  des  Vaders  is.  In  dat  beeld 
in  hetwelk  niets  geschapens  bestaat  worden  wij  weer- 
kaatst in  den  Zoon  en  door  Hem  in  den  Vader,  op  die 
wijze  erkennen  de  mensch   God. 

De  goede  mensch  moet  God  zoeken  met  innnigheid, 
aandacht  en  begeerte,  want  deze  voorwaarden  maken 
het  hem  mogelijk  de  goddelijke  volkomenheid  te  ontvan- 
gen. Door  aan  deze  voorwaarden  te  voldoen,  kunnen 
wij  de  volkomen  openbaring  Gods  aan  alle  dingen  erken- 
nen, daar  hij  zich  in  het  wezen  aller  dingen  bevindt. 
Evenals  een  doorschijnend  voorwerp  een  kleur  kan  ont- 
vangen welke  het  in  zijn  wezen  niet  heeft,  zoo  ook  kan 
de  innige,  aandachtige  en  werkelijk  begeerende  mensch 
het  goddelijk  licht  in  zich  opnemen. 

Jesaja  noemt  God  een  licht,  hetwelk  eeuwig  onver- 
anderbaar, onbegrijpelijk,  vrij  en  aller  eigendom  is, 
God  is  een  louterheid  welke  in  zich  zelf  een  licht  is, 
hetwelk  in  alle  geschapene  dingen  schijnt  en  aan  het- 
welk alle  schepselen  een  aandeel  hebben.  Een  eigenschap 
des  lichts  is,  dat  het  op  zich  zelf  louter  en  klaar  en  een 
openbaring  van  andere  dingen  is.  Deze  eigenschappen 
bezit  God  en  daarom  is  hij  een  licht.  God  is  een  eeuwig 
onveranderlijk  licht  en  hij  is  dit  om  de  volgende  redenen. 
Elk  gemanifesteerd  voorwerp  is  een  openbaring  der  eerste 
oorzaak.  Ons  erkennen  is  een  openbaring  van  het  licht 
Gods  in  ons.  Dit  erkennen  kan  niet  in  het  geschapen 
uitwendig  bestaande  licht  de  eeuwige  waarheid  begrijpen 
maar  moet  om  dat  gewaar  te  worden  zich  tot  het  godde- 
lijk licht  keeren,  in  hetwelk  alles  eeuwig  onverganklijk 
bestaat.  Het  Goddelijk  licht  is  zoowel  vrij  als  aller 
eigendom  want  in  alle  schepselen  is  een  licht,  en  God 
is  het  licht,  hetwelk  het  doel  aller  schepselen  is  en  tot 
hetwelk  zij  alle  gaan.  Hiertoe  worden  zij  door  hun 
innerlijk   licht   gedreven,  hetwelk  ook  een  deel  van  het 
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goddelijk  licht  is.  Het  goddelijk  licht  bestaat  dus  zoowel  in 
de  schepselen  als  in  louter  ongemanifesteerden  vorm.  De 
ware  werking  van  het  licht  in  de  schepselen  is,  dat  het 
erkennen  in  dit  leven  de  loutere  waarheid  ziet  met  het 
licht  hetwelk  God  is.  Zoolang  echter  de  mensch  het  licht 
Gods  als  middel  gebruikt  ziet  hij  niet  God,  en  zelfs  al  zou 
hij  God  kunnen  zien  zoo  was  hij  daarom  nog  niet  zalig, 
want  God  maakt  niet  zalig  omdat  hij  een  begin  aller 
dingen  is,  noch  omdat  zijn  licht  een  middel  kan  zijn, 
noch  omdat  hij  het  eind  aller  dingen  is,  want  in  al  deze 
aspecten  behoort  hij  tot  alle  dingen.  God  maakt  zalig 
zooveel  hij  boven  al  het  gemanifesteerde  staat  en  voor 
zoover  hij  eenvoudig  is  in  een  louter  licht,  in  zich  zelf. 
Door  het  licht  erkent  men  de  goddelijke  waarheid,  want 
het  is  God-gelijk.  Het  eeuwige  licht  is  een  louter  voor- 
werp van  de  eenvoudige  natuur  God's,  het  is  datgene 
waarin  de  ziel  komt  wanneer  zij  van  het  lichaam  geschei- 
den is  en  zij  zonder  middeling  tot  God  gaat.  Hierin 
komt  het  bewustzijn  in  de  eeuwigheid,  zonder  dat  ze 
van  hier  ooit  weer  tot  de  geschapenheid  behoeven  terug 
te  gaan.  Dat  eeuwige  licht  wordt  den  zielen  nooit  ont- 
nomen. Wanneer  men  het  eeuwige  licht  gewaar  is  ge- 
worden, zoo  is  het  even  onmogelijk  daarna  weer  te  vallen 
als  het  onmogelijk  is  dat  de  Zoon  des  Vaders  viel.  Het 
kan  nog  zijn  dat  zij  die  het  eeuwig  licht  ontvangen 
hebben  toch  nog  gebreken  hebben,  ook  Paulus  was  niet 
volmaakt  nadat  hij  het  eeuwige  licht  had  aangezien. 
Wanneer  de  mensch  echter  zoo  ver  het  eeuwige  licht 
in  zich  heeft  doen  schijnen  dat  hij  van  al  het  niet  goddelijk 
leeg  is,  zoo  is  hij  deugdzaam  zonder  strijd,  want  het  is 
de  verscheidenheid  der  beelden  welk  deze  menschen  in 
verzoeking   brengt. 

Het  eeuwige  licht  der  goddelijke  eenheid  is  eenvoudig 
en  is  zoowel  slechts  wezenlijk  als  natuurlijk.  Het  is 
wezen  waar  het  in  de  wezende,  wezenlijke  stilheid  bestaat. 
Daar  straalt  het  in  het  wezenlijk  bestaan  van  elk  schepsel, 
zonder  in  de  wijze  van  zijn  van  eenig  schepsel  deel  te 
nemen.  Hier  vergeestelijkt  het  't  bestaan  van  alle  vormen 
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en  doet  ze  zonder  wijze  bestaan.  Het  is  het  wezen  der 
drie  Personen  en  het  wezen  aller  dingen,  het  eerste  is  het 
op  natuurlijke  wijze  en  het  tweede  door  de  genade. 
Dit  licht  besluit  de  beelden  aller  dingen  in  zich  een- 
voudig en  wezenlijk.  Het  zelfde  licht  is  echter  ook 
de  natuur  der  drie  Personen,  in  hem  bestaan  zij  in  de 
drie-heid  een  zijnde.  Hier  is  het  de  eenvoudige  moge- 
lijkheid en  de  natuur  der  Personen,  maar  niet  de  natuur 
van  het  geschapene,  want  dan  waren  alle  dingen  slechts 
goddelijk,  zooals  God  zelf  goddelijk  is.  Dit  licht  is  dus 
de  natuur  der  drie  Personen,  maar  er  bestaat  ook  geen 
ding  of  het  draagt  zijn  eigenschap. 

Om  Gods  klaarheid  en  glans  in  ons  te  ontvangen,  is 
het  voldoende  dat  wij  ons  geheel  louter  hem  toewenden, 
zooals  ook  de  Heilige  Maagd  den  Zoon  ontving  omdat 
zij  zich  louter  en  rein  tot  God  kon  keeren.  God  bracht 
den  Zoon  door  het  erkennen  in  de  Maagd,  en  ware  dit  niet 
mogelijk  geweest,  zoo  had  zij  hem  ook  niet  lichamelijk 
ontvangen.  Een  philosoof  zegt  dat  het  een  groote  genade 
is  door  het  bevatten  van  het  erkennen  Gods  klaarheid 
in  onze  klaarheid  te  ontvangen.  Wanneer  het  erkennen  — • 
hetwelk  de  hoogste  kracht  der  ziel  is  —  door  den  Heiligen 
Geest  in  God  geleid  wordt,  zoo  wordt  het  in  dien  grond 
gebracht,  in  welken  ook  de  Zoon  geheeld  werd.  Daar 
wordt  dan  ook  de  ziel  gevormd,  welke  daar  werd  binnen- 
geleid en  in  God  gevloeid  is.  Haar  bewustzijn  is  dan 
ondergegaan  in  God  en  hare  gedachten  werken  in  deze 
vereeniging  samen  met  de  gedachte  Gods  zoodat  alle 
schepselen  haar  onderdanig  zijn.  Dit  geschiedde  met 
Petrus,  die  op  het  water  loopen  kon  zoolang  zijn  denken 
vereenigd  was  met  Gods  gedachten,  maar  toen  hij 
zijn  gedachten  van  God  afkeerde,  gehoorzaamde  het  water 
hem  niet  meer. 

God  kan  men  dus  erkennen  door  tot  hem  te  gaan, 
door  ons  bewustzijn  met  zijn  bewustzijn  te  vereenigen, 
maar  men  kent  hem  niet,  zoolang  er  nog  een  deel  van 
ons   bewustzijn   op   zich   zelf   blijft   bestaan. 

DiONYSius  zegt  dat  de  zielen  welke  tot  de  loutere 
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erkenning  Gods  kunnen  komen,  drie  soorten  licht  moeten 
bezitten:  1°.  natuurlijk  licht,  2°.  geestelijk  licht,  3°. 
goddelijk  licht.  Het  natuurlijk  licht  is  de  gave  welke 
elke  ziel  bezit  om  alle  dingen  te  verstaan,  zonder  ze 
door  zich  zelf  te  verstaan,  of  wel,  zonder  ze  zelf  in  ge- 
schapen vorm  waar  te  nemen.  Door  de  wezenseenheid 
van  elke  ziel  met  al  het  bestaande  verstaat  elke  ziel 
het  goede  in  alle  dingen,  want  het  goede  is  —  zooals  wij 
reeds  zagen  —  de  uitdrukking  van  het  wezen.  Dit  goede, 
of  dit  wezen,  bestaat  in  de  eenige  oorzaak  aller  dingen. 
De  ziel  bemint  door  haar  natuur  alle  dingen  naardat  ze 
goed  zijn,  dat  is  dus  naardat  ze  wezen  uitdrukken.  Wan- 
neer de  ziel  nu  door  middel  van  dit  natuurlijke  erkennen 
is  doorgedrongen  tot  de  oorzaak  aller  dingen,  ontspringt 
er  een  natuurlijke  liefde  tot  datgene  wat  de  oorzaak 
aller  dingen  is.  In  hun  oorsprong  bestaan  alle  dingen 
zonder  gebreken,  maar  daar  waar  het  verstand  de  dingen 
kan  bevatten  bestaan  zij  reeds  niet  meer  in  volmaakten 
vorm.  Daarom  kan  de  ziel  niet  lang  bij  de  gedachten 
blijven  —  zooals  St.  Augustinus  zegt  —  voor  zoover 
de  ziel  God  gelijk  is  voor  zoover  is  zij  zonder  gebreken, 
daarom  bemint  de  ziel  door  hare  natuur  meer  dan  al 
het   andere. 

Het  tweede  of  geestelijke  licht  ontspringt  uit  het 
geloof.  Wat  men  door  het  geloof  kan  ontvangen  is 
voor  de  natuur  der  ziel  onbereikbaar.  Het  geloof 
deelt  mede,  hoe  de  drie  Personen  in  een  wezen  zijn  en 
een  wezen  in  drie  Personen.  Het  natuurlijk  licht  en  ver- 
stand is  niet  toereikend  om  dit  te  verstaan,  want  in  hen 
bestaat  geen  gelijkenis  daarmede  ^).  Alles  wat  de  drie 
Personen  te  zamen  werken  of  vermogen  is  buiten  de 
manifestatie,  daar  waar  zij  niet  drie  zijn  maar  een. 

Het  derde  licht  is  een  licht  der  gloriën  want  het  is 
een  goddelijk  licht.  Dat  ontvangt  de  ziel  in  hare  hoogste 


1)  EcKEHART  denkt  hier  waarschijnlijk  aan  een  legende  volgens 
welke  Jezus  aan  St.  Augustinus  verscheen,  en  hem  door  een  ge- 
lijkenis te  kennen  gaf  dat  zijn  verstand  niet  in  staat  was  het  mysterie 
der  Drievoudigheid  te  bevatten. 
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krachten,  en  door  dit  licht  erkent  men  God  zonder 
middeling  voor  zoo  ver  het  licht  in  de  ziel  bestaat.  Hier- 
door ook  erkent  de  ziel  de  edelheid  aller  dingen  in  God, 
want  alles  wat  ooit  uit  God  vloeide  of  uitvloeien  zal 
heeft  eeuwig  wezen  en  leeft  in  God.  Niet  in  de  gebrekkige 
wijze  op  welke  het  als  schepsel  bestaat,  maar  zoo  als  het 
zijne  natuur  is.  God  krijgt  zijn  eigen  wezen  niet  van  uit 
niets,  maar  ontvangt  het  van  zijn  eigene  natuur  welke 
op  zich  zelf  bestaat  zonder  eenige  geschapenheid. 

Een  verborgen  schat  is  de  wijsheid  Gods  en  de  engelen  en 
zielen  zijn  begeerig  naar  dezen  goddelijken  schat.  Wanneer 
de  schepselen  naar  het  beste  trachten  dan  zijn  zij  op  weg 
dezen  schat  te  bereiken.  Een  andere  verborgen  schat  is  de 
kennis  Gods.  Door  de  kennis  van  de  tijdelijke  dingen  is 
men  in  staat  het  beste  van  deze  dingen  uit  te  kiezen.  Ware 
kennis  echter  bestaat  in  het  verliezen  van  deze  tijdelijke 
kennis,  zij  doet  den  mensch  in  den  grond  aller  dingen  door- 
dringen. Hiervoor  is  het  echter  niet  noodig  het  lichaam  te 
verlaten  ;  de  hoogste  kracht  der  ziel  kan  louter  en  rein 
alles  in  zich  ontvangen  zonder  dat  het  lichaam  aan  deze 
uitvloeing  Gods  hindert.  Wanneer  echter  de  ziel  een  deel 
uitmaakt  van  het  beeld  Gods  hetwelk  de  Zoon  zelve  is, 
zoo  is  de  ziel  nog  boven  de  goddelijke  wijsheid  verheven. 
In  het  aardsch  bestaan  is  vergissing  altijd  mogelijk 
maar  daar  waar  de  Vader  den  Zoon  gebaart  bestaat 
slechts  waarheid.  Bij  de  opstijging  van  het  menschelijke 
in  het  goddelijke  bewustzijn,  hebben  erkennen  en  ver- 
staan ieder  hun  bijzonder  werk  ;  het  erkennen  valt  in 
het  loutere  wezen,  terwijl  het  het  verstaan  is,  dat 
opklimt  en  zelfs  door  de  begrenzingen  van  het  beeld 
Gods  —  of  eeuwigen  Zoon  —  dringt.  De  Heer  zegt  dat 
niemand  den  Vader  kent  dan  door  den  Zoon,  en  de 
philosofen  zeggen  dat  de  erkenning  slechts  door  een 
zekere  gelijkenis  mogelijk  is,  of  wel,  om  iets  te  erkennen 
moet  de  gelijkenis  van  datgene  wat  te  erkennen  is 
in  de  ziel  bestaan.  Wat  ik  erken  moet  in  mij  tegen- 
woordig zijn  en  gelijk  zijn  aan  mijn  erkennen.  Datgene, 
wat  in  den  Vader  mogelijk  is,  bezit  zijn  gelijkenis  in  den 
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Zoon  en  deze  worden  met  elkander  vereenigd  door  den 
Heiligen  Geest.  Zoo  is  de  Vader  geheel  in  den  Zoon 
tegenwoordig  en  de  Zoon  hem  gelijk.  Daarom  erkent 
niemand  den  Vader  dan  door  den  Zoon  ;  in  hem  erkent 
men  het  ware  licht  Gods  hetwelk  niemand  bedriegt 
en  hetwelk  men  bloot  en  louter  erkent  en  ontdekt. 
De  wijsheid  welke  de  mensch  hier  op  aarde  ontvangt 
moet  hij  daar  verliezen,  want  al  het  aardsche  weten  is 
niets  in  verhouding  van  datgene  waarvan  men  daar 
bewust  wordt.  De  dingen,  welke  men  hier  veranderlijk 
kent,  erkent  men  daar  onveranderlijk  en  men  heeft 
ze  daar  lief,  zooals  ze  onverdeeld  en  nabij  zijn,  want  wat 
hier  ver  is,  is  daar  nabij.  Alles  wat  ooit  geschiedde 
of  nog  gebeuren  zal  is  daar  tegenwoordig.  De  kennis  is 
een  vorstin  welke  hare  heerschappij  zoekt  in  het  hoogste 
en  louterste.  Zij  deelt  haar  weten  aan  de  ziel  mede, 
deze  brengt  ze  in  het  bewustzijn  der  natuur  en  hiervan 
ontvangen  alle  lichamelijke  zinnen  ze  weder. 

Datgene  wat  de  Vader  den  Zoon  geeft,  deelt  deze 
weer  in  het  eeuwige  leven  aan  de  ziel  mede  in  dezelfde 
verhevenheid  en  in  dezelfde  louterheid.  Het  eeuwig 
leven  des  menschen  is  zijn  erkennen  Gods.  Men  moet 
God  als  eenheid  erkennen,  niet  als  hoeveelheid  en  hoe 
meer  men  hem  als  eenheid  erkent  hoe  meer  hij  werkelijk 
erkend  wordt.  Hoe  meer  men  weer  God  erkent,  hoe  meer 
men  ook  begrijpt  den  oorsprong  uit  welken  alles  voort- 
gekomen is,  en  dezen  oorsprong  erkennende,  erkent 
men  alle  dingen,  want  alle  komen  daaruit  voort.  In 
het  hoogste  erkennen  Gods  ontvangt  de  mensch  de 
zekerheid  des  eeuwigen  levens,  in  welke  God  zich  bevindt, 
en  alle  schepselen.  Hij  die  dit  hoogste  erkennen  ontvangt 
kan  er  zeker  van  zijn  noch  in  dood,  noch  in  leven  ooit 
van   God   gescheiden   te  worden. 

Deze  zaligheid  kan  men  niet  verdienen  want  al  het- 
gene  wat  men  in  de  geschapenheid  zou  kunnen  ver- 
dienen zou  niet  voldoende  zijn  om  dat  te  bereiken. 
God  kiest  diegenen  uit  welke  van  alles  ledig  zijn,  om  ze 
deze  zaligheid  te  geven  welke  hier  op  de  aarde  begint, 
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maar  zich  in  alle  eeuwigheid  ontwikkelt.  In  dit  hemelsche 
bestaan  heeft  men  vreugde  aan  de  vreugden  van  alle 
anderen  want  men  erkent  hier  de  eenheid  van  alle  schep- 
selen. Elkeen,  die  dit  bestaan  bereikt  heeft,  heeft  erken- 
ning en  liefde  in  God  welke  zich  over  alle  geesten  uitstrekt, 
onverschillig  of  het  engel  of  mensch  is.  De  geesten 
hebben  hier  een  wondere  vreugde  in  de  erkenning  van 
de  eenheid  der  drie  goddelijke  Personen,  en  deze  vreugde 
vervult  hen  zoo  dat  alle  hunne  wenschen  vervult  zijn. 
Dat  waarvan  zij  vervuld  zijn  begeeren  zij  ook  onophou- 
lijk,  en  wat  zij  begeeren  bezitten  zij  ook  eeuwig  in  altijd 
nieuw  geluk  en  zaligheid,  van  welke  zij  durven  genieten 
met  alle  zekerheid  der  eeuwigheid.  Daarna  moeten  de 
geesten  in  de  waarheid  tot  de  bloote  eenheid  komen  welke 
God  zelve  is  zonder  daarbij  het  zijne  te  zoeken.  Hierdoor 
komen  de  geesten  in  een  wonderlijk  worden  en  hier 
moet  men  blijven,  want  menschelijk  zien  vermag  deze 
niet  te  doordringen.  Hij  die  dat  God  worden  toch  door- 
dringen wil,  schept  de  wijsheid  mogelijkerwijze  slechts 
uit  zich  zei  ven. 

De  hoogste  kennis  welke  de  geest  in  God  zelven  ont- 
vangt is  de  kennis  der  eeuwige  waarheid.  De  eeuwige 
waarheid  heeft  een  eeuwigen  oorsprong,  is  noch  wezen, 
noch  persoon  maar  heeft  kracht  en  macht  in  den  Vader, 
het  is  het  wezen  der  wezens,  en  de  Vader  der  Vaders. 
De  persoon  des  Vaders  kan  zonder  zijn  natuur  niet  be- 
staan, en  ook  kan  's  Vaders  natuur  niet  zijn  zonder 
zijn  persoon.  De  eene  is  zonder  den  anderen  is  onmo- 
gelijk, en  daarom  komen  zij  ook  niet  uit  elkander  voort. 
In  de  eeuwige  waarheid  hebben  zij  echter  twee  wijzen  van 
zijn  :  verstaanbaar  bestaan  en  onverstaanbaar  bestaan. 
Daar  waar  zij  beiden  een  ingang  hebben  in  hun  gemeen- 
schappelijke oorsprong,  daar  behouden  zij  een  eigen- 
schap, daar  wordt  het  verstaanbare  bestaan  niet  onver- 
staanbaar bestaan,  noch  omgekeerd.  Het  ingaan  in  hun 
gemeenschappelijken  oorsprong  is  de  eeuwige  gebeurtenis. 
Het  gebeurde  behoudt  het  verstaanbare  bestaan,  en  het 
on-gebeurde  behoudt  het  onverstaanbare  bestaan,  want 
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het  ongebeurde  moet  voor  haar  zijn  een  steun  hebben, 
dat  is  het  eeuwig  gebeurende,  hetwelk  kracht  en  macht 
doet  stroomen  in  den  gemeenscahppelijken  oorsprong. 
Dit  is  de  Vader  des  Vaders  en  het  wezen  van  het  wezen. 
Dit  beduidt  niet  dat  des  Vaders  bestaan  een  gebeurtenis 
is.  Hij  is  een  eeuwig  gebeurende  gebeurtenis  welke  de 
eeuwige  waarheid  is. 

St.  Augustinus  zegt  dat  in  het  verstaan  van  den 
Heer  en  van  zich  zelf  de  zaligheid  des  erkennens  des  geestes 
ligt.  Om  zich  zelf  te  erkennen  moet  men  aan  drie  voor- 
waarden voldoen  :  1°.  moet  men  erkennen  dat  men  een 
schepsel  Gods  is ;  2°.  moet  men  erkennen  dat  men  een 
werktuig  der  Drievuldigheid  is,  verlangen  dat  zij  in  ons 
werke,  en  zich  steeds  bereid  houden  haar  kanaal  te  zijn; 
3°.  moet  de  mensch  aan  datgene  waaraan  God  hem  ge- 
beeld  heeft  erkennen  dat  hij  een  beeld  Gods  is.  Hierdoor 
komt  de  mensch  tot  werkelijke  vereeniging  met  het  beeld 
Gods  hetwelk  hij  in  zich  draagt,  en  de  mensch  moet  ge- 
stadig een  zijn  met  datgene  wat  in  hem  is  geheeld.  Wat 
het  God-erkennen  betreft  zegt  St.  Augustinus  nog, 
dat  wij  aldaar  moeten  inzien,  dat  datgene,  wat  wij 
uiterlijk  waarnemen  en  verstaan,  niet  God  is.  De  mensch 
moet  gewaar  worden  dat  hij  eigenlijk  van  al  het  gescha- 
pene gescheiden  is  en  alleen  God  bemerken.  God  is 
zoo  groot  dat  men  hem  niet  kan  erkennen  zoolang 
men  zich  nog  met  menschelijke  gewaarwordingen  moet 
bezighouden.  Om  God  te  erkennen,  moet  men  als  Paulus 
boven  zich  zelf  worden  verrukt. 

Erkennen  is  het  licht  voor  de  ziel,  en  er  bestaat  voor 
haar  niets  hoogers.  Wanneer  men  slechts  de  schepselen 
erkent,  zoo  ziet  men  ze  in  vele  afgescheidene  beelden ; 
dat  erkennen  is  als  het  avondlicht.  Erkent  men  echter 
de  schepselen  in  God,  zoo  is  dat  het  morgenlicht.  Hier 
erkent  men  ze  zonder  afscheiding.  Alle  beelden  ont- 
beelden  hier  in  een  groote  gelijkheid  in  het  eeuwige  eene 
hetwelk  God  is. 
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VERRUKKING 

Sommige  menschen  hebben  God  lief  om  eigen  nut,  zij 
denken  over  God  na,  maar  zij  kunnen  God  niet  erkennen, 
's  Menschen  bewustzijn  moet  echter  zijn  als  de  vaas 
van  welke  St.  Augustinus  sprak,  welke  van  boven  open 
en  van  onderen  gesloten  is,  want  dan  kan  men  van  God 
bewust  worden  zooals  hij  is  en  niet  alleen  zoo  als  de 
mensch  zich  hem  denkt.  De  hoogste  krachten  zijn  zonder 
tijd  of  plaats,  en  vinden  haren  oorsprong  eeuwig  in 
het  geestelijkste  der  ziel,  daarom  is  haar  werk  ook  eeuwig. 
Voor  zooverre  de  lagere  krachten  met  tijd  en  plaats  ge- 
meenschap hebben,  voor  zooverre  hebben  zij  ook  haar 
maagdelijke  reinheid  verloren,  en  kunnen  zij  niet  meer  tot 
het  hooge  bewustzijn  komen  in  hetwelk  alles  gelijk  is, 
omdat  het  alles  insluit. 

Boven  de  gedachte  staat  het  zoekende  erkennen,  boven 
het  zoekend  erkennen  is  het  louter  eenvoudige  erkennen 
hetwelk  in  een  licht  begrepen  is,  door  hetwelk  de  ziel 
en  alle  hare  krachten  van  zich  verhefïen.  Hierdoor 
verheffen  zich  ook  de  uiterlijke  zinnen  en  de  gedachte 
op  wonderlijke  wijze.  De  gedachten  gaan  door  deze 
verhefTing  in  het  zoekend  erkennen  en  van  hier  gaat 
het  bewustzijn  dan  in  het  stille  erkennen  over. 

Indien  God  den  mensch  edeler  gemaakt  had  dan 
hij  nu  is,  zoo  waren  wij  engelen  en  geen  menschen.  In 
den  mensch  echter  bestaan  ook  de  elementen  tot  het 
eeuwige  leven,  maar  om  er  toe  te  komen  moet  een  licht 
in  de  ziel  werken  hetwelk  kracht  en  macht  aan  de  noties 
der  ziel  geeft.  Door  dit  licht  wordt  de  ziel  boven  haar 
eigen  natuur  geheven  in  een  goddelijk  gericht  in  hetwelk  zij 
God  met  God  ziet.  Door  de  verrukking  wordt  de  mensch  in 
den  derden  hemel  bewust,  zooals  het  ons  ook  van  Paulus 
wordt  verhaald.  Het  God-zien  is  in  zijn  eerste  stadium 
nog  niet  het  zien  der  natuur  Gods,  maar  het  gewaar 
worden    van  Gods  licht,  zooals  men  het  licht  der  zon 
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op  een  muur  ziet  schijnen.  Dan  verneemt  de  verrukte 
een  woord  en  in  dat  woord  vele  woorden,  welke  dat  uit- 
drukken wat  men  op  de  aarde  niet  zeggen  kan  of  mag, 
daar  het  boven  de  kracht  der  nïenschelijke  natuur  gaat. 
Dan  ziet  hij  wat  zich  daar  boven  bevindt,  dat  is  God, 
en  nu  ziet  hij  de  natuur  Gods. 

Er  bestaan  drie  hemelen.  In  de  eerste  —  den  kristallen 
hemel  —  ziet  de  ziel  het  goede  hetwelk  God  door  zich 
zelf  en  met  de  ziel  in  alle  schepselen  heeft  verricht. 
De  tweede  is  de  sterrenhemel ;  in  dezen  wordt  de  ziel 
veel  kunnen  en  weten  gewaar,  daar  ziet  ze  het  menig- 
vuldige goed,  hetwelk  God  in  haar  heeft  gewerkt  en  door 
Zijn  kracht  in  haar  volbracht.  De  derde  hemel  is  die 
van  welken  wij  spraken,  en  in  welken  Paulus  verrukt 
werd. 

Men  kan  op  verschillende  wijzen  verrukt  worden,  n.1. : 
door  ziekte  van  het  lichaam,  door  den  duivel  (dit  zijn  de 
bezetenen)  of  door  God.  Wanneer  dit  laatste  plaats  heeft, 
zoo  ziet  men,  evenals  St.  Augustinus  zegt,  de  goddelijke 
natuur  in  dit  leven,  zooals  Paulus  deed.  De  weg  hiertoe 
is  altijd  aan  God  te  denken  en  welbehagen  in  dit  denken 
te  hebben.  Het  gezicht  hetwelk  men  geniet  komt  het 
gezicht  nabij  hetwelk  de  Heilige  Geest  hierboven  heeft. 
Alleen  dat  wat  eeuwig  is,  kan  zalig  maken  en  daarom 
zijn  de  verrukten  die  hier  op  aarde  leven  nog  niet  zalig 
maar  slechts  die,  welke  reeds  van  alle  aardsche  banden 
zijn  verlost  en  wier  God-schouwen  door  niets  meer  wordt 
verbroken.  Maar  hier  op  aarde  komen  de  verrukten  ook 
reeds  tot  een  oogenblik  van  volmaakt  geluk  en  volkomen 
gelukzaligheid,  wanneer  zij  van  al  het  aardsche  gescheiden 
zijn,  begrepen  worden  in  de  hoogste  kracht  en  binnen- 
gevoerd worden  in  het  aanschouwen  van  het  hemelsche 
Jeruzalem. 

God  is  een  onbegrijpelijk  licht  hetwelk  te  verheven  is 
om  het  met  verstand  te  bevatten,  want  dat  licht  bestaat 
boven  de  natuur  en  het  is  niet  een  gelijkenis  welke  men 
in  den  tijd  gewaar  wordt.  Het  licht  bestaat  echter  op  twee 
wijzen  :    een  van  deze  is  het  vormelijke  bestaan  hetwelk 
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in  het  verstaan  blijft,  terwijl  de  andere  —  werkelijke  — 
bestaansvorm  boven  het  verstaan  verheven  is.  Deze 
vorm  van  bestaan  wordt  gedurende  de  verrukking 
w^aargenomen.  In  de  verrukking  bestaat  noch  geloof  noch 
overleg.  Men  erkent  er  God  zonder  beeld  en  zonder 
middel  in  zijn  wezen.  Daar  de  mensch  een  beeld  Gods  is 
kan  hij  in  zijn  eigen  natuur  God  niet  waarlijk  erkennen 
maar  moet  hij  boven  zijn  natuur  gaan.  Toen  Paulus 
verrukt  was  nam  hij  niet  met  zijn  zinnen  waar,  want 
alle  zinnelijke  kracht  had  hij  onder  zich  gelaten,  alleen 
het  gew^aarworden  had  hij  behouden.  Hij  erkende  God 
toen  zooals  hij  wezenlijk  is.  Op  dat  oogenblik  was 
Paulus  zalig.  Niet  zooals  een  heilige  welke  eeuwig 
zalig  blijft,  want  zijn  zaligheid  was  slechts  tijdelijk. 

Een  leeraar  zegt  dat  het  mogelijk  is,  dat  een  mensch 
een  zoo  sterke  begeerte  heeft  verrukt  te  wezen,  dat  hij 
denkt  het  te  zijn,  zonder  dat  het  zoo  is,  hij  komt  dan  echter 
wel  tot  het  vergeten  van  zich  zelf,  maar  onze  begeerten 
zijn  onvolmaakt  en  kunnen  geen  werkelijke  verrukking 
voortbrengen,  maar  slechts  een  verrukking  des  verstands. 
De  werkelijke  verrukking  geschiedt  noch  met,  noch 
zonder  vrijen  wil.  Paulus  verstond  in  zijn  verrukking 
buiten  tijd  of  plaats,  want  hij  verstond  God  die  buiten 
den  tijd  is.  Zijn  verstaan  was  dus  grooter  dan  dat  der 
engelen,  welke  schepselen  zijn.  God  verstond  in  Paulus 
maar  Paulus  verstond  niet  in  God,  even  zooals  de  zon 
kleur  aan  het  glas  geeft  en  het  glas  geen  kleur  geeft  aan 
de  zon.  Toen  het  klare  licht  Gods  de  ziel  van  Paulus 
doorscheen,  toen  doordrong  hem  de  liefde  Gods.  Het 
lichaam  verhindert  de  ziel  zoo  louter  te  verstaan  als  de 
engelen,  maar  zooveel  men  aan  stoffelijke  dingen  werkelijk 
erkent,  zooveel  is  men  een  engel  gelijk.  De  ziel  erkent 
van  buiten  af,  maar  God  verstaat  in  zich  zelf  en  door 
zich  zelf,  want  Hij  is  de  oorsprong  aller  dingen. 

Het  geschiedde  den  profeten  dat  zij  in  een  groot  licht 
de  heimelijke  waarheid  erkenden  en  ze  in  een  uitvloeiing 
des  Heiligen  Geestes  vonden.  Het  gebeurde  soms  dat 
zij   zich  plotseling  niet  meer  konden   uitdrukken.     Dit 
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was  dan,  omdat  datgene  wat  zij  in  God  zagen  zoo  groot 
en  verborgen  was  dat  hun  verstand  het  niet  kon  bevatten. 
Ook  was  alles  wat  zij  in  God  bezaten  zoo  gelijk  in  grootte 
en  edelheid,  dat  er  geen  vormen  waren  om  het  waar  te 
nemen  en  het  nog  veel  minder  in  woorden  kon  worden 
uitgedrukt,  of  wei  waren  de  waarheden  welke  tot  hun 
kennis  kwamen  te  hoog  en  te  heimelijk  om  uitgesproken 
te  worden.  De  profeten  probeerden  dan  hun  leer  te  geven 
door  het  gebruik  van  beelden  uit  het  rijk  der  schepselen, 
maar  deze  leeringen  konden  nooit  geheel  juist  zijn, 
want  niets  is  zoo  verschillend  van  God  als  het  tijdelijke. 
Het  is  tijd  welke  ons  verhindert  God  werkelijk  te  verstaan. 
Ons  stoffelijk  lichaam  beweegt  in  den  tijd  en  onze  zinnen 
werken  er  in.  De  ziel  heeft  echter  in  haar  loutere  wezen 
niets  met  tijd  te  doen  en  het  is  daarom  met  dit  loutere 
wezen  dat  zij  God  kan  erkennen,  wanneer  door  de  ver- 
rukking het  bewustzijn  zich  in  dit  loutere  wezen  bevindt. 
Adam  werd  verrukt  toen  hij  sliep  en  God  de  vrouw 
uit  hem  schiep,  Johannes  toen  hij  op  's  Heeren  borst 
rustte  en  Paulus  toen  hij  neergeslagen  werd.  Elk 
van  hen  zag  God  zonder  middeling,  zonder  beeld  en 
zonder  gelijkenis.  Maar  voor  den  dood  van  Jezus  Chris- 
tus zag  nooit  iemand  God  in  zijn  goddelijke  natuur. 
Toen  Christus  aan  het  kruis  hing  zag  zijn  ziel  God 
aan  zooals  ze  heden  nog  doet,  maar  de  glorie  welke 
hij  aanschouwde  mocht  niet  in  het  lichaam  uitvloeien, 
anders  ware  zijn  lichaam  onsterfelijk  geweest.  Daar 
zijn  ziel  hem  in  zijn  lijden  geen  hulp  zond,  waren  zijne 
smarten  grooter  dan  die  van  eenig  mensch.  Maria 
echter  ontving  in  den  tijd  menschelijke  en  goddelijke 
natuur  in  zich  en  hierdoor  kwam  een  eeuwig  licht  in 
haar  en  zag  zij  God  in  zijn  eeuwig  wezen,  hetgeen  hier 
voor  nog  nooit  met  eenig  wezen  was  geschied.  Toen 
Adam  sliep  was  zijn  lichaam  gelijk  gemaakt  aan  zijn 
ziel,  zoodat  zijn  lichaam  voor  uiterlijke  indrukken  onge- 
voelig was.  Had  men  Adam  gedurende  dezen  slaap 
gewond,  zoo  had  hij  het  niet  gevoeld,  want  de  laagste 
krachten  zijner  ziel  waren  verbonden  met  de  hoogste. 
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zoodat  zij  bewust  waren  in  haar  hoogste  bestaan,  ongehin- 
derd van  de  grootheid  der  lichamelijkheid.  In  zijn  slaap 
erkende  Adam,  dat  God  hem  geschapen  had  en  dat  de 
goddelijke  natuur  met  de  menschelijke  vereenigd  zou 
worden.  Hij  erkende  het  onderscheidene  bestaan 
van  alle  schepselen  elk  naar  hun  natuurlijke  edelheid, 
zooals  God  ze  gemaakt  had.  Dit  alles  zag  hij  aan  met 
welbehagen,  en  dit  aanzien  was  zijn  verukking,  terwijl 
hij  sliep  den  gewonen  slaap  der  menschen.  De  verrukking 
van  JoHANNES  was  de  rust  van  de  gelijkheid  en  louterheid 
onzes  Heeren  Jezus  Christus  in  Johannes.  De  ge- 
lijkheid van  hen  beiden  veroorzaakte  een  zoet  verzinken 
in  hun  gemeenschappelijke  natuur.  Toen  Johannes  aan 
de  borst  van  den  Heer  rustte  was  hij  echter  nog  toe- 
gankelijk voor  gevoelens,  want  hij  deed  het  uit  liefde 
tot  Jezus  Christus,  hij  dronk  uit  de  bron  der  wijsheid. 
In  zijn  ziel  kwam  toen  alle  kennis  in  beelden,  en  hij  was 
toen  niet  bewust  van  de  eeuwige  waarheid  welke  in  den 
aanvang  van  het  evangelie  van  Johannes  wordt  be- 
schreven :  ,,in  den  beginne  w^as  het  woord".  Dit  bewust- 
zijn kwam  tot  Johannes  en  tot  alle  discipelen  op  den 
Pinksterdag,  en  ook  zij  die  de  preek  van  Petrus  hoorden 
ontvingen  het.  Den  discipelen  werd  aangekondigd  wat 
zij  met  Pinksteren  zouden  zien,  maar  Paulus  werd 
boven  alle  begrijpen  of  verstaan  verheven  in  een  een- 
voudig aanstaren  Gods,  in  zijn  eenvoudig  wezen  zonder 
middeling,  en  dit  is  de  ware  verrukking.  De  discipelen 
echter  ontvingen  den  Heiligen  Geest  er  zagen  God  in 
zijn  eenvoudig  wezen  zonder  onderscheid.  Alle  hunne 
zielskrachten  waren  in  dat  zien  getrokken  en  zij  werden 
dus  verheven  boven  hun  gewone  verstand.  Nadat 
dit  licht  hen  had  bereikt  bleven  zij  alleen  behouden, 
of  wel,  geen  van  hen  beging  meer  een  doodzonde, 
hoewel  zij  te  voren  zeer  gestreden  hadden  om  een  goed 
leven  te  leiden  en  zich  zelf  te  overwinnen.  Paulus 
had  aan  zich  de  grootste  overwinning  volbracht,  want 
zoolang  hij  een  heiden  was,  had  hij  zich  direct  van  God 
afgewend,     ter^vijl    de    discipelen    toch    het    w^oord    des 
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Heeren    hadden  gehoord  en  zijn  beeld  in  zich  droegen, 
hetwelk  eeuwig  in  hen  straalde. 

Hoe  zeker  men  ook  van  Gods  bestaan  is,  men  moet 
zich  altijd  overwinnen,  en  Paulus  streed  nog  met  zich 
zelf  ook  nadat  zijn  verrukking  had  plaats  gehad.  Jezus 
Christus  moest  zich  overwinnen,  hoewel  zijn  lichaam 
en  geest  met  God  vereenigd  waren  en  God  niet  lijden 
kan,  zoo  was  toch  al  het  lijden,  hetwelk  nog  in  de 
toekomst  lag  voor  hem  zoo  tegenwoordig  dat  het  al  zijn 
zielskrachten  pijnigde. 


ZEVENDE  HOOFDSTUK 

ETHIEK 
I 

GOEDHEID,  HET  GOEDE  EN  DE  GOEDE 
EIGENSCHAPPEN  DER  MENSCHEN 

De  wijze  en  de  wijsheid,  de  ware  en  de  waarheid,  de 
goede  en  de  goedheid,  de  gerechte  en  de  gerechtigheid 
zien  elkander  aan.  De  goedheid  is  niet  gemaakt  doch 
geschapen,  zij  is  gebaard  en  baart  zelve  de  goeden  en 
het  goede.  Voor  zoover  de  goeden  en  het  goede  werkelijk 
louter  goed  zijn,  zijn  zij  ongemaakt,  ongeschapen  en  toch 
het  geboren  kind  van  de  goedheid.  De  goedheid  open- 
baart zich  zelf  en  alles  wat  zij  is  in  het  wezen  van  datgene 
wat  goed  is,  en  die  daden  in  welke  het  goede  bestaat 
als  weten,  liefhebben,  werken  enz.,  gaan  alle  weer  terug 
tot  het  goede.  Deze  goede  werken  nemen  het  innigste 
van  hun  wezen  uit  het  innerste  der  goedheid  en  van  niets 
anders  dan  van  haar.  Het  goede  in  de  manifestatie  is 
niet  de  goedheid  zelve,  maar  het  is  het  ongeopenbaarde 
en  toch  geboren  kind  der  goedheid.  Het  bestaan  in  het 
goede  is  het  leven  in  het  wezen.  Alles  wat  het  goede  is 
neemt  het  van  de  goedheid  en  in  de  goedheid.  Daar  is 
het,  het  leeft  daar  en  erkent  er  zich  zelf  en  alles  wat  het 
erkent  en  liefheeft,  zoowel  als  al  datgene  wat  het  liefheeft 
en  werkt,  want  dat  doet  het  goede  met  de  goedheid  in 
de  goedheid,  en  de  goedheid  met  hem  en  in  hem  in  alle 
werken.  Daarom  ook  spreekt  de  Zoon,  zoo  als  er  geschre- 
ven staat :  ,,de  Vader,  die  in  mij  blijft  en  woont,  verricht 
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het  werk,  de  Vader  werkt  en  ik  werk.  Alles  wat  de  Vader 
verrichtte  is  het  mijne,  en  alles  wat  het  mijne  is,  is  des 
Vaders.  Zijn  geven  is  mijn  nemen.  Goedheid  beduidt 
niets  anders  dan  goedheid,  maar  in  de  uitdrukking 
wordt  de  goedheid  het  goede  door  de  geboorte  van  dat 
goede  in  de  goedheid,  evenals  ook  de  Zoon  het  leven 
van  den  Vader  en  in  den  Vader  ontving,  en  niets  buiten 
den  Vader." 

In  den  mensch  is  het  goede  gelijk  aan  het  geestelijke, 
want  het  geestelijke  is  God.  Voor  zoover  de  mensch 
goed  is,  is  hij  geestelijk,  in  een  werkelijk  goed  mensch 
is  God  altijd  tegenwoordig  en  behalve  op  God  geeft  deze 
mensch  op  niets  acht.  Voor  zoover  God  boven  de  men- 
schen  is,  is  hij  bereid  zich  aan  de  menschen  te  geven 
en  kan  de  mensch  God  ontvangen.  De  mensch  moet 
het  teeken  van  zijn  vooruitgang  niet  vinden  in  vasten, 
waken  en  andere  uiterlijke  oefeningen,  maar  in  het  feit 
dat  de  eeuwige  dingen  hem  liever  zijn  dan  de  verganke- 
lijke. Dat  een  mensch  onverschillig  wordt  voor  al  zijn 
aardsche  bezittingen,  brengt  hem  nader  tot  God  dan 
dat  hij  honderd  mark  om  Gods  wil  geeft.  Een  mensch 
moet  al  zijn  willen  en  werken  tot  God  keeren  en  God 
alleen  tot  doel  hebben.  Zoo  gaat  hij  dan  door  het  leven 
zonder  vreezen,  bedenkende  dat  hij  zich  zelf  schaadt 
door  onrecht  te  doen.  Hij  moet  niet  al  zijn  aandacht 
bepalen  op  zijn  eerste  strijd  tegen  het  kwaad,  evenmin 
als  men  in  een  stad  komende  er  over  moet  peinzen  hoe 
zijn  eersten  voet  te  zetten  ;  maar  men  moet  den  eersten 
voetstap  volgen  en  steeds  verder  gaan,  zoo  komt  men  daar 
waar  men  heen  wilde  gaan,  en  dat  is  de  goede  manier. 
Om  goed  te  leven  moet  ons  hart  in  God  zijn  met  deugden 
en  deugdzame  werken,  want  al  verrichtte  de  mensch 
de  goede  werken  en  was  zijn  hart  onstandvastig,  zoo  zijn 
zijne  daden  van  geen  beteekenis.  De  goede  mensch, 
wiens  hart  met  God  vereenigd  is,  kan  wel  heen  en  weer 
geslingerd  worden,  maar  hij  wordt  nooit  in  de  ondeugd 
geworpen  en  kan  ook  niet  gemakkelijk  op  zijn  weg 
gehinderd  worden.  Hij  die  een  goed  werk  verricht  en  dat 
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iiiet  uitsluitend  door  en  om  God  doet,  en  er  dus  een 
andere  bedoeling  mee  heeft  dan  God,  komt  te  kort  aan 
de  eer  Gods,  want  alle  werken  zijn  Gods  werken.  De 
mensch  echter,  welke  iets  anders  dan  God  met  zijn  werk 
bedoelt,  geeft  de  eer  van  het  werk  aan  dat  andere  en 
berooft  God  er  van.  Dat  werk  is  dan  vruchteloos  en 
zonder  nut.  De  waarde  van  een  mensch  wordt  door  zijn 
doel  bepaald,  zijn  waarde  is  dat  waar  voor  hij  werkt. 
Degene  die  voor  minder  werkt  dan  voor  God  is  ook 
God  niet  waardig,  tenzij  dat  hij  voor  de  schepselen 
werkt  welke  hij  in  God  liefheeft.  Hij  die  God  liefheeft 
kan  ook  slechts  met  God  beloond  worden,  en  hem  wil 
God  ook  zich  zelf  tot  loon  geven. 

De  gaven  des  Heiligen  Geestes  worden  grootendeels 
zoowel  aan  de  goede  menschen  als  aan  de  boozen  en 
aan  de  dood-zondaren  gegeven,  want  God  geeft  zijne 
gaven  aan  zijne  knechten  opdat  zij  zijne  kinderen 
worden  zouden.  Hoewel  sommige  boozen  menschen  veel 
goeds  in  hunne  werken  schijnen  uit  te  drukken,  worden 
zij  door  hunne  werken  dan  toch  niet  zalig.  Het  is  mogelijk 
dat  deze  menschen  de  gaven  van  den  Heiligen  Geest 
ontvingen  en  zich  van  deze  niet  bedienen.  In  zulke 
menschen  bevindt  zich  de  Heilige  Geest  niet,  hoewel 
hij  er  in  schijnt  te  zijn.  Men  moet  slechts  die  gaven 
vragen  welke  den  mensch  geduldig,  deemoedig  en  goed 
maken,  en  hem  dus  nader  tot  God  brengen.  Die  gaven 
echter  als  kennis  en  wetenschap,  welke  den  mensch 
trotsch  zouden  kunnen  maken,  moet  men  niet  ver- 
langen. De  gaven  des  Heiligen  Geestes  welke  den  zon- 
daren niet  gegeven  wordt  is  het  licht,  hetwelk  slechts 
in  de  ziel  van  de  vrome  menschen  schijnt  en  hem  alle 
deugden  doet  verrichten  en  het  booze  doet  laten.  Alber- 
Tus  Magnus  zegt  dat  de  goddelijke  gaven  de  goedheid 
Gods  zijn,  want  alles  wat  er  in  de  wereld  aan  schoonheid, 
vreugde  en  liefde  bestaat,  bevindt  zich  onmetelijk  in  God, 
en  ziel  en  lichaam  konden  zonder  God  niet  bestaan.  Het 
is  mogelijk  dat  in  het  hart  van  een  dood-zondaar  de  Heilige 
Geest  het  licht  brengt,  hetwelk  de  zonde  er  uit  drijft  en 
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de  ziel  louter  en  rein  maakt.  Dan  kan  de  genade  Gods 
er  in  schijnen,  welke  deze  ziel  weer  levend  maakt,  haar 
goede  gedachten  geeft  en  in  haar  de  kracht  doet  ontstaan 
tegen  het  lichaam  te  strijden.  Hij  die  den  duivel  over- 
winnen wil  moet  tegen  alle  zonden  strijden,  in  welke 
ons  de  duivel  overwinnen  kan,  en  geduld  hebben  in  alle 
omstandigheden. 

De  eigenschappen  welke  de  hemelen  eigen  zijn  moeten 
ook  de  goede  menschen  bezitten.  De  hemelen  zijn 
gestadig,  onveranderbaar  en  rein,  zij  behouden  alle  dingen 
in  zich  en  brengen  ze  voort  en  zijn  een  stoel  des  Heeren. 
Zoo  ook  moet  de  goede  mensch  gestadig  en  onverander- 
baar zijn,  hij  moet  rein  zijn  zoodat  hij  niet  door  het  aardsch 
wordt  belemmerd  ;  hoewel  's  menschen  reinheid  tegenover 
God  altijd  onrein  zal  blijven,  want  de  mensch  wordt  nooit 
zoo  louter  dat  hij  als  mensch  de  geestelijke  dingen  kan 
waarnemen.  Evenals  de  hemel  alles  in  zich  sluit,  moet 
de  mensch  door  zijn  liefde  ook  vriend  en  vijand  omsluiten  ; 
alles  wat  God  geschapen  heeft,  heeft  de  goede  mensch 
lief.  Gelijk  de  hemel  voorbrengt  moet  ook  de  mensch 
door  zijn  werk  resultaten  brengen,  en  zooals  de  hemelen 
een  stoel  des  Heeren  zijn,  moet  de  Heer  ook  in  den  mensch 
rusten. 

De  eigenschap  welke  de  mensch  wel  het  meest  met 
God  vereenigt  is  de  gerechtigheid,  want  God  is  gerecht 
en  de  volmaakte  gerechtigheid  is  God.  Hem,  die  zelf  ge- 
recht is,  kan  daarom  niets  bedroeven,  want  hij  ziet  in  alles 
de  gerechtigheid  welke  God  is.  Deze  menschen  spreken 
niet  van  gerechte  menschen,  gerechte  engelen  of  van 
iets  dat  zij  gerecht  noemen,  want  datgene  wat  men 
gerecht  kan  noemen  is  nooit  meer  dan  de  zoon  van  eenen 
aardschen  vader,  een  tijdelijk  ding,  gemaakt  en  geschapen 
zooals  het  ook  zijn  vader  was.  Hij  die  gerecht  is  zal 
slechts  spreken  van  den  gerechte,  zonder  verdere  be- 
naming. Het  beduidt  dan  diegene  welke  het  niets  tot 
vader  had  en  niets  anders  is  dan  gerechtigheid,  dat  be- 
teekent  dus  slechts  uit  God  ontstaan  te  zijn.  Daarom 
hebben  leed  en  verdriet  even  zoo  weinig  toegang  in  hem 
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als  in  God.    Voor  den  gerechte  bestaat   slechts  loutere 
vreugde,   welbehagen   en   gelukzaligheid. 

Het  ongerechte  kan  het  gerechte  ook  niet  schaden. 
Want  het  ongerechte  is  vergankelijk  en  het  vergankelijke 
ligt  te  diep  onder  het  gerechte  om  ook  maar  den  geringsten 
invloed  op  hem  te  hebben,  wiens  vader  slechts  God  is.  De 
mensch  moet  zich  daarom  ook  zoowel  van  zich  zelf  als 
van  alle  schepselen  ontdoen  en  slechts  God  als  Vader 
erkennen,  dan  staat  de  mensch  onder  geen  een  invloed 
meer,  noch  van  het  geschapene  noch  van  het  ongeschapene, 
al  zijn  wezen,  leven  en  erkennen,  zijn  plannen  en  werken 
zijn  dan  uit  God,  in  God  en  zijn  zelve  God.  De  gerechte 
mensch  wordt  zoo  ver  tot  de  rechtvaardigheid  aange- 
trokken dat  hij  niets  anders  kan  liefhebben.  Ware  God 
niet  gerechtigheid  zoo  zou  hij  ook  geen  aandacht  aan 
God  geven.  Ware  de  duivel  gerecht  zoo  zou  hij  hem 
liefhebben  voor  zoover  hij  gerecht  is.  Wijsheid  en  ge- 
rechtigheid zijn  in  den  grond  een  en  hij,  die  de  waarheid 
liefheeft,  heeft  ook  de  gerechtigheid  lief.  De  gerechte 
heeft  niet  God  om  een  of  andere  eigenschap  lief  en,  gaf 
God  hem  al  zijne  gaven  buiten  zich  zelf,  zoo  zou  hij 
ze  niet  aannemen,  want  hij  heeft  God  lief  zonder  grond. 
Zooals  God  leeft  zonder  rede,  zoo  ook  heeft  de  gerechte 
mensch  God  lief.  De  gerechte  en  goede  mensch  heeft 
meer  vreugde  aan  de  werken  der  gerechtigheid  dan  hij 
zou  kunnen  ondervinden  in  zijn  natuurlijk  leven,  ook 
wanneer  hij  daar  de  gelukzaligheid  der  hoogste  engelen 
ontving.  De  vreugde  der  heiligen  komt  door  gerechtig- 
heid. Hij  die  door  uiterlijke  tegenspoed  in  zijn  gelijk- 
moedigheid wordt  gestoord  bewijst  hierdoor  niet  tot  de 
gerechten  te  behooren.  De  gerechte  dient  God  noch 
schepsel  want  hij  is  vrij,  hoe  nader  hij  tot  de  gerech- 
tigheid staat,  hoe  vrijer  hij  is.  Alle  schepselen  zijn  niet 
vrij.  Want  zoolang  er  iets  boven  hen  staat,  dat  niet  God 
is,  bezitten  zij  hunne  vrijheid  niet.  Zelfs  erkennen  en  wil 
bedwingen  het  schepsel  voor  zoo  ver  zij  zelf  ook  schepsel 
zijn.   De  onrechte  mensch  dient  datgene  wat  niet  God, 
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en   dus  onwaar,   is  en  kan  ook  niet  anders,  of  het  hem 
lief  of  leed  zij. 

Gerecht  is  diegene,  die  in  zich  het  beeld  en  aan  zich 
de  gelijkenis  der  gerechtigheid  draagt.  Hij  woont  in  God 
en  God  in  hem.  God  werd  in  hem  geboren  en  hij  in  God. 
Door  elke  deugd  der  gerechten  wordt  God  geboren  en  ver- 
heugd, ook  wordt  God  verheugd  in  Zijn  geheele  wezen  en 
natuur  door  elke  daad  die  dank  zij  de  gerechtigheid  tot 
stand  kwam.  De  gerechte  werkt  niet  als  een  huurling  om 
een  zeker  doel.  Wilt  ge  met  gerechtigheid  handelen,  geef 
dan  geen  rede  aan  uw  werk,  verricht  het  noch  om  aardsch 
loon,  noch  om  eeuwige  zaligheid,  want  de  werken  welke 
daarom  gedaan  worden  zijn  alle  dood.  Ook  indien  ge 
een  werk  verrichtte  om  op  God  te  gelijken  was  het  nog 
waardeloos  werk.  Gij  ontneemt  hierdoor  de  beteekenis 
aan  de  goede  werken,  en  het  is  daarom  zonde.  De  mensch 
maakt  iets  uit  iets,  God  echter  maakt  iets  uit  niets  en 
daarom  moet  er  niets  in  U  zijn,  opdat  God  iets  uit  U 
make.  Werk  daarom  in  uw  diepste  zelf,  want  de  werken 
welke  ge  daar  verricht  bestaan  niet  in  het  geschapene, 
maar  zijn  daarom  de  eenige  levende  werken.  God  is  de 
gerechtigheid  en  wie  in  de  gerechtigheid  leeft,  leeft 
in  God,  en  is  God.  De  Vader  gebaart  zijnen  Zoon  als 
het  gerechte,  en  het  gerechte  als  zijnen  Zoon.  Elke  goede 
eigenschap  van  den  gerechte,  elk  werk  dat  aan  zijn 
deugd  ontspringt  heeft  dezelfde  beteekenis  als  het  ont- 
staan van  den  Zoon  uit  den  Vader.  Het  werken  des  ge- 
rechten is  het  gebaren  des  Vaders,  daarom  rust  de  Vader 
nooit,  maar  werkt  en  drijft  opdat  de  Zoon  in  ons  elk 
geboren  worde.  God  geeft  den  menschen  geen  rust, 
noch  tot  God-schouwen  noch  tot  het  verkrijgen  van 
innerlijken  vrede,  hij  legt  het  er  steeds  op  aan  dat 
de  gerechtigheid  geopenbaard  worde  en  als  de 
bliksem  schijne.  In  den  gerechte  mag  slechts  God 
werken  en  niets  anders  mag  zijn  ziel  bereiken  of  tot 
werk  aanzetten,  want  wat  van  buiten  komt  is  alles 
dood.  Zelfs  wanneer  God  de  gerechten  van  buiten  af 
tot  werk  aanzet,  zoo  ware  het  nog  dood  werk.  Wanneer 
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het  werk  levend  moet  zijn,  zoo  moet  God  den  mensch  in 
zijn  allerbinnenste  aanroeren  in  den  grond  in  welken 
alleen  leven  bestaat.  Alleen  het  werk  dat  daar  zijn  aan- 
vang heeft  blijft  leven,  en  de  mensch  leeft  slechts  zoolang 
als  hij  uit  inwendige  beweging  werkt,  want  dat  alleen 
is  eigen  beweging,  en  alleen  zij  die  uit  zich  zelf  werken 
zijn  levend  ;  een  doode  moet  men  van  buiten  af  bewegen. 
Wanneer  ge  een  goede  daad  verricht,  daar  zij  u  verhe- 
vener toeschijnt  dan  een  ander,  zoo  verricht  gij  ze  om 
uw  meening  en  niet  uit  het  gevoel  van  gerechtigheid. 
De  werkelijke  goede  daad  moet  echter  niet  uit  waardee- 
ring verricht  worden.  De  gerechte  bemint  en  beoefent 
alle  deugden  in  de  gerechtigheid  zooals  ze  zelf  de 
gerechtigheid  zijn.  ,,Ik  bestond  voor  het  scheppen  der 
wereld"  beduidt  dat  de  gerechte  mensch  boven  den  tijd 
in  de  eeuwigheid  een  werk  met  God  verricht,  want 
wat  God  nu  of  duizend  jaar  vroeger  of  later  werkt  is 
alles  slechts  een  werk  in  de  eeuwigheid.  De  mensch, 
die  boven  tijd  in  de  eeuwigheid  bestaat,  werkt  met  God 
alle  werken  welke  hij  ooit  volbracht  of  volbrengen  zal. 
Wij  zijn  van  eeuwigheid  af  uitverkoren  in  den  Zoon, 
daarom  moeten  wij  nooit  rusten  voordat  wij  geworden 
zijn  datgene,  wat  wij  in  eeuwigheid  waren,  zegt  Paulus. 
Tot  God,  welke  de  gerechtigheid  is,  kunnen  wij  slechts  in 
en  door  gerechtigheid  komen. 

De  gerechtigheid  is  dus  zoowel  een  eigenschap  als 
een  stadium  en  weer  andere  eigenschappen  zijn  noodig 
om  den  mensch  er  toe  te  brengen.  Een  dezer  eigenschappen 
is  de  ootmoed,  welke  een  onverschilligheid  is  voor  eer 
of  schande,  welvaart  of  tegenslag,  die  de  vrijheid  der 
ziel  ten  gevolge  heeft.  In  het  Boek  der  Wijsheid  staat 
dat  al  die  menschen  zonder  beteekenis  of  waarde  zijn, 
welke  de  kennis  Gods  niet  in  zich  sluiten.  Wie  de  kennis 
Gods  niet  heeft,  kan  God  niet  hebben  en  kan  de  waar- 
heid niet  kennen,  want  God  is  degene  die  alle  waarheid 
leert.  Daarom  is  hij  die  niet  in  God  is  leugen  en  zonder 
wijsheid.  Een  mensch  kan  wel  wereldsche  wijsheid 
bezitten    zonder  goddelijk  weten,   maar  tegenover  God 
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is  dat  alles  dwaasheid.  Die  menschen  zijn  ootmoedig, 
welke  zich  met  ootmoed  God  onderwerpen,  zoodat  zijn 
wil  geheel  Gods  wil  wordt  en  Gods  wil  geheel  zijn  wil. 
Jesaja  zegt  ook  dat  God  niemand  zijn  wijsheid  leert 
dan  alleen  aan  de  waarlijk  ootmoedigen.  Ootmoed  is 
dus  een  teeken  van  werkelijke  wijsheid  en  tot  de  oot- 
moedigen hoort  liefde,  anders  waren  zij  dood.  Want 
liefde  geeft  aan  alle  deugden  het  leven  waardoor  ze 
deugden  mogen  heeten. 

Een  eigenschap  Gods  is  geven,  maar  God  kan  alleen 
iets  geven,  wanneer  er  iets  bestaat  waaraan  hij  geven 
kan.  Door  ootmoed  maakt  de  mensch  zich  ontvankelijk 
voor  Gods  gaven,  en  zoodoende  geeft  de  mensch  door 
zijn  ootmoed  een  eigenschap  aan  God.  De  gever  moet 
zich  tegenover  iemand  bevinden  die  aanneemt,  want  door 
het  aannemen  maakt  de  nemer  den  gever.  Alleen  de 
ootmoedige  mensch  kan  een  nemer  van  Gods  gaven  zijn, 
want  hij  alleen  is  ontvankelijk  voor  Gods  gaven.  Mijn 
ootmoed  verhoogt  dus  God,  en  hoe  ootmoediger  ik  ben, 
hoe  hooger  God  stijgt,  en  hoe  verhevener  God  wordt, 
hoe  zoeter  en  zachter  hij  zijn  goddelijke  gaven  en  in- 
vloeden in  mij  doet  stroomen.  God  wordt  verheven  door 
mijn  ootmoed,  want  hoe  meer  ik  mij  verneder,  hoe  hooger 
God  boven  mij  staat. 

De  mensch  welke  zich  onder  God  schikt  is  niet  alleen 
ootmoedig,  maar  ook  deemoedig,  zooals  de  Maagd  Maria 
was.  De  deemoedige  mensch  moet  in  daad  en  in  deugd  al 
datgene  omzetten  wat  hij  van  God  verstond  en  erkende, 
eer  hij  er  andere  menschen  over  spreekt.  Daarbij  moet  de 
deemoedige  mensch  al  het  goede  dat  God  in  hem  werkt 
geen  oogenblik  zich  zelve  toeëigenen,  ook  al  verricht 
hij  het  met  zijn  beste  willen  en  kunnen,  want  het  werk 
behoort  God  toe,  en  niet  den  menschen.  Ten  slotte 
moet  de  geestelijke  mensch  deemoedig  zijn  en  de  Maagd 
Maria  dienen  en  navolgen,  opdat  andere  menschen  geen 
aanstoot  aan  zijn  levenswandel  zouden  nemen,  hetgeen 
zeker  verkeerde  gevolgen  voor  hem  zelven'  zou  hebben. 
Een  teeken  van  oprechten  deemoed  is,  dat  wanneer  men 
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iemand  roemt  dit  dezen  persoon  vreugdig  verschrikt, 
want  indien  hij  vindt  dat  deze  roem  waarheid  is,  zoo 
verheugt  hij  zich  er  over,  maar  tegelijker  tijd  ontstaat 
dan  de  angst  in  hem,  te  kunnen  vallen. 

Een  andere  eigenschap  welke  den  mensch  tot  God  brengt 
is  de  waarheid,  want  de  Vader  drukte  de  waarheid  in  den 
Zoon  uit.  God  spreekt  de  waarheid,  en  daarom  is  de 
Zoon  waarheid,  maar  de  Vader  is  het  niet,  want  hun 
waarheid  bestaat  in  hun  gemeenschappelijk  wezen, 
en  wordt  in  de  openbaring  van  hen  beiden  uitgedrukt. 
De  Zoon  is  deze  uitdrukking,  in  welke  al  datgene  wordt 
kenbaar  gemaakt  wat  de  Vader  in  liefde  kan  openbaren. 
Die  openbaring  des  Zoons  en  het  werk  des  Vaders 
zijn  de  waarheid,  's  Menschen  gedachten  zijn  bekend 
bij  den  Heer  en  zij  bestaan  in  waarheid  bij  den  Vader. 
Het  geloof  is  verbonden  met  het  licht  der  erkenning,  de 
openbaring  met  de  opstijgende  kracht,  welke  te  allen 
tijde  opklimt  in  het  hoogste  en  het  louterste  dat  de  waar- 
heid is  en  in  welke  God  zelf  bestaat.  De  waarheid  is 
in  het  erkennen  besloten  en  van  alle  vreemdheid  ontbloot, 
terwijl  datgene  wat  men  onder  woorden  kan  brengen 
reeds  iets  vreemds  in  zich  moet  bevatten. 

Twee  eigenschappen  welke  wij  hier  nog  willen  noemen, 
als  zijnde  bijzonder  noodig  voor  den  mensch  die  zich 
tot  God  begeeft,  zijn  barmhartigheid  en  vroomheid. 
De  werkelijk  barmhartige  mensch  is  met  God,  want  hij 
ondervindt  het  lijden  van  anderen  alsof  het  zijn  eigen 
ware,  en  slechts  wanneer  de  mensch  geheel  een  is  met 
God,  ondervindt  hij  het  wee  van  anderen  zoo  sterk  als 
het  zijne. 

Vroomheid  kan  aan  drie  kenteekenen  bij  den  menschen 
worden  waargenomen.  Het  verstand  van  de  vromen  is 
zoo  gescherpt,  dat  zij  een  helder  en  louter  begrip  hebben 
van  al  hetgene  —  hoe  gering  het  ook  zij  —  dat  hun  kan 
overkomen,  dat  zij  al  hetgene  waarin  hun  natuur 
gemengd  is  in  alle  onderdeden  bevatten  en  het  zoo 
verstaan  als  het  ook  werkelijk  is.  Ten  tweede  dat  zij  dat- 
gene   wat  zij  te  doen  hebben  altijd  verrichten,  onver- 
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schillig  of  het  van  God  of  van  het  geschapene  tot  hen 
komt.  Ten  slotte  moet  hun  begrip  zoo  verfijnd  zijn 
dat  zij  elk  geestelijk  beeld,  en  ook  het  flauwste  licht, 
hetwelk  hun  geopenbaard  werd,  dadelijk  als  goed  of 
kwaad  erkennen. 

Overgave  is  een  deugd  der  deugden  en  is  bij  alle 
werk  noodig,  het  geeft  de  beste  eigenschappen  aan  alle 
dingen.  Wat  de  mensch  in  overgave  geeft,  ontvangt  hij 
van  God  terug  ;  indien  ik  niet  voor  mijzelf  zorg,  zoo  doet 
God  het.  God  wil  voor  mij  wat  hij  voor  zich  zelf  wil. 
Overgave  is  niet  een  bepaald  willen,  maar  een  opgave  van 
eigen  wil  en  afstand  doen  van  het  zijne.  Het  is  niet  het 
eeuwig  leven  vragen,  maar  men  smeekt  den  Heer  dat- 
gene te  geven  wat  hij  wil  en  dat  te  doen  wat  hij  wenscht 
in  alle  dingen.  Dit  overtreft  alle  andere  menschelijke 
eigenschappen  als  de  hemel  de  aarde.  Geheele  overgave 
aan  God  is  ware  gehoorzaamheid,  in  welke  men  even- 
min zegt  ,,ik  wil"  als  ,,ik  wil  niet".  Het  leege  gemoed 
heeft  macht  tot  alle  dingen,  het  is  aan  niets  gebonden 
en  met  niets  beladen,  nergens  tracht  het  naar  zijn  voor- 
deel, maar  het  is  geheel  verzonken  in  den  wil  Gods,  in 
welken  het  de  kracht  Gods  uit  de  almacht  Gods  schept. 
Men  moet  vurig  tot  God  bidden  en  oog,  oor,  hart,  mond 
en  alle  zinnen  er  toe  bereid  houden  Gods  wil  te  verrichten, 
en  men  mag  niet  ophouden,  voordat  men  voelt  geheel 
gereed  te  zijn  met  God  te  worden  vereenigd. 

De  liefde  is  de  deugd  die  den  mensch  tot  God  doet  gaan, 
maar  deze  bespreken  wij  in  een  ander  hoofdstuk,  als 
ook  nog  andere  eigenschappen,  der  menschen. 

II 

DEUGD  EN  ZONDE 

De  werkelijke  deugd  is  het  tot  uitdrukking  brengen  van 
datgene  wat  de  mensch  in  zijn  hoogste  edelheid  erkent, 
dat  hij  vermag  wat  hij  erkent,  en  erkent  wat  hij  moet.  De 
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deugd  heeft  haar  wezen  in  de  ziel  als  het  geheugen  of  het 
verstand,  de  mensch  moet  de  deugd  daar  erkennen  en 
haar  niet  uit  de  ziel  verjagen.  De  werkelijke  deugd 
komt  van  God  door  God  of  in  God,  en  wanneer  het  niet 
van  een  dezer  drie  oorsprongen  is,  zoo  is  het  geen  deugd, 
want  wat  men  zonder  God  tracht  is  de  deugd  niet.  De 
deugd  is  God,  of  zonder  bemiddeling  in  God.  De  beste 
menschen  zijn  niet  die  welke  de  deugd  met  opzet  beoefe- 
nen, maar  zij  die  er  zich  werkelijk  in  bevinden  zonder  een 
bijzonder  doel  te  hebben.  Zij  erkennen  alles  wat  gedaan 
moet  worden  met  een  klaar  goddelijk  licht  en  zij  bezitten 
goddelijke  vermogen  alles  wat  zij  erkennen  ook  te  kunnen 
verrichten.  Zij  beoefenen  de  deugd  niet  naar  een  bepaald 
plan  maar  zij  bevinden  zich  in  de  deugd  zonder  het  te 
weten.  Hij  die  de  deugd  beoefent  kan  dikwijls  de  deugd 
betrachten,  maar  zal  soms  ook  falen.  Idien  de  deugd 
echter  altijd  tegenwoordig  is  en  onvermengd,  zoo  is  het 
geen  beoefenen  meer. 

De  deugd  is  niet  afhankelijk  van  de  hoeveelheid  der 
deugdzame  werken,  want  zij  kan  edeler  en  verhevener 
zijn  in  het  kleinste  deugdelijke  werk  dan  in  duizend 
werken.  Ware  de  deugd  goed  omdat  ze  veel  ware,  zoo 
was  ze  niet  goed  uit  zich  zelve  ;  het  goede  moet  goed 
zijn  in  zijn  eenvoud  en  niet  in  zijn  hoeveelheid.  Hij  die 
de  deugd  recht  wil  doen  moet  het  werk  der  deugd  ver- 
richten, want  het  is  niet  hij  die  deugdelijk  werk  verricht 
die  deugdzaam  is,  hiertoe  moet  hij  het  deugdelijke  werk 
ook  deugdzaam  verrichten.  Alleen  hij,  die  het  goede  wel 
verricht,  verricht  iets  deugdelijks. 

De  deugd  verrijkt  niet  den  geest,  want  het  is  armoe  en 
leegheid  welke  een  deugd  doet  bestaan  en  deze  verrijken 
niet.  Het  is  echter  de  vrucht  van  de  deugd  welke  den 
geest  verrijkt.  Het  hoogste  waartoe  de  geest  het  in  dit 
lichaam  brengen  kon  is  te  leven,  zonder  de  deugd  noodig 
te  hebben.  Alle  goedheid  is  hier  de  natuur  der  ziel 
geworden,  zoodat  ze  zich  niet  voor  een  afzonderlijke 
deugd  behoeft  in  te  spannen.  Alle  deugden  stralen  hier  uit 
de   ziel   want   zij    behooren   tot  haar   wezen.     Wanneer 
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dit  geschiedt,  zoo  is  de  ziel  dan  door  alle  deugden  gegaan 
en. weer  boven  haar  gestegen.  Hier  is  zij  dan  tot  het 
doel  gekomen,  naar  hetwelk  de  deugden  heen  wijzen. 
Maar  zelfs  wanneer  de  ziel  zoo  hoog  gestegen  is  dat  zij 
het  geschapene  verlaat  en  in  God  sterven  kan,  zoo  heeft 
zij  tot  op  het  oogenblik  nog  steeds  de  deugd  beoefend. 

Deugd  is  een  bemiddeling  tusschen  ondeugd  en  vol- 
komenheid, en  de  liefde  is  een  vorm  aller  deugd  zonder 
welke  geen  deugd  werkelijk  deugd  is.  Wanneer  de  mensch 
slechts  deugd  werkt,  zoo  zullen  de  werken  der  deugd 
werken  der  liefde  zijn  en  niet  werken  der  menschen.  Elk 
werk  der  deugd  heeft  in  zich  de  kracht  der  liefde,  door 
welke  zij  den  beoefenaar  dezer  deugd  nader  tot  God  brengt. 
DiONYSius  zegt  dat  de  liefde  de  natuur  is,  welke  den 
mensch  verandert  in  de  dingen  welke  hij  liefheeft.  Op  deze 
wijze  opgevat,  zijn  dus  zoowel  uiterlijke  als  innerlijke 
oefeningen  te  loven.  God  schouwen  staat  echter  boven 
de  deugd.  Het  einddoel  der  deugd  is  de  volkomenheid, 
welke  niet  meer  in  de  ziel  bestaat,  maar  welke  de  ziel 
boven  zich  zelf  doet  gaan.  Zoolang  dus  de  mensch  zich 
in  de  deugdsbetrachting  met  zijn  eigen  eigenschappen 
bezighoudt,  kan  hij  dat  einddoel  ook  nooit  bereiken, 
hetwelk  het  God-schouwen  in  het  goddelijke  wezen  is. 
Hierbij  komt  de  deugd  niet  te  pas.  Toch  moet  men  ze 
niet  opgeven,  maar  men  moet  ze  beoefenen  zonder  ze  te 
bezitten.  De  volmaaktheid  der  deugden  is  leeg  van  deug- 
den te  zijn.  Hij  die  de  deugd  zoekt  moet  ze  in  den  oor- 
sprong zoeken,  welke  God  is,  in  wien  men  alle  deugden 
in    een    deugd    vindt. 

Wanneer  de  mensch  in  deze  eenheid  komt,  zoo  schouwt 
God  de  ziel  en  de  ziel  God  en  spreken  zij  tot  elkander. 
Hier  leert  de  ziel  dan  alle  kennis,  hier  wordt  God 
geheel  met  de  ziel  vereenigd  en  de  mensch  wordt  hier 
heer  aller  schepselen  en  van  al  het  goede  zooals  het  van 
God  uit  vloeit.  In  het  boek  der  wijsheid  staat  ,,A1  het 
goede  is  tot  mij  gekomen  met  U  alleen",  hetgeen  zeggen 
wil  :  in  een  deugd  zijn  alle  deugden  tot  mij  gekomen. 

Kan   men   het  hoog  geestelijke   der  afgescheidenheid 
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niet  betreden,  zoo  is  dat  geen  grond  om  zich  ver  van  God 
verwijderd  te  voelen,  zelfs  al  vindt  men  zich  er  ook  niet 
toe  geroepen  dit  moeilijke  pad  te  kiezen.  Kan  men  niet 
tot  God  gaan,  zoo  moet  men  trachten  God  tot  zich  te 
doen  komen,  maar  in  elk  geval  niet  in  gedachten  een 
afstand  vormen  tusschen  God  en  ziel.  Want  God  is  nooit 
ver  van  den  mensch.  Het  voornaamste  is  uit  te  vinden 
waartoe  God  U  roept  en,  hebt  ge  dat  eenmaal  ontdekt, 
zoo  moet  ge  U  er  verder  niet  ongerust  over  maken. 
Wanneer  de  Heer  U  een  werk  aanwijst,  zoo  geeft  hij  U 
ook  zeker  de  kracht  dat  werk  te  verrichten  zonder  te 
wankelen  en  zoo  is  dit  werk  Uw  heil.  Maar  God  heeft 
het  heil  der  menschen  niet  aan  tot  bepaald  soort  werk 
bepaald,  integendeel  het  heil  der  menschen  bevindt 
zich  in  elk  goed  werk,  en  niet  een  goede  daad  is  in 
tegenstrijd  met  een  andere.  Daarom  moeten  de  menschen 
ook  leeren  hen  te  waardeeren  die  op  een  andere  wijze 
goed  leven  dan  zij  zelve.  Het  is  onmogelijk  dat  alle 
menschen  slechts  een  weg  volgen,  elk  houde  zich  bij 
zijn  eigen  manier,  maar  profiteere  daarbij  ook  van  de 
voordeden  welke  een  ander  op  zijn  weg  behaald  heeft. 
Zelfs  Christus  moeten  wij  niet  in  alles  navolgen, 
en  zoo  zou  het  b.v.  dwaas  zijn  indien  wij  veertig  dagen 
vasten,  daar  hij  veertig  dagen  gevast  heeft.  Wij  moeten 
hier  ook  met  ons  verstand  te  raden  gaan  in  welke  dingen 
wij  hem  moeten  navolgen  en  in  welk  niet,  wij  kunnen  er 
van  verzekerd  zijn  dat  hij  hier  ook  meer  let  op  onzen 
wensch  het  goede  te  verrichten  dan  op  onze  werken. 
Het  is  vooral  zijn  verlangen  tot  het  goede,  hetwelk  wij 
moeten  navolgen,  en  bij  elke  daad  moeten  wij  over- 
leggen hoe  wij  het  beste  in  overeenstemming  daar  mee 
handelen.  Een  geestelijke'  daad  is  zeker  van  veel  meer 
beteekenis  dan  een  uiterlijke  lichamelijke  oefening,  en 
zoo  is  het  veel  beter  dat  gij  een  zeker  soort  van  goede 
werken  verricht,  tot  hetwelk  gij  U  geroepen  voelt,  dan 
dat  ge  streng  vast  of  nooit  een  mis  verzuimt.  Dikwijls 
is  het  moeilijker  op  zekere  oogenblikken  te  zwijgen 
of  een  kleine  smaad  te  verdragen  dan  een  of  ander  werk 
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te  verrichten,  wat  een  ander  groot  toe  schijnt.  Het  valt 
zwaarder  alleen  te  zijn  in  de  menigte  dan  in  de  woestijn  ; 
het  is  dikwijls  moeilijker  kleine  dingen  op  te  geven  dan 
groote,  een  gering  werk  te  volbrengen  dan  een  groote 
daad  te  verrichten.  Wanneer  dan  een  mensch  Jezus 
Christus  wil  navolgen  voor  zoover  zijn  krachten  het 
hem  mogelijk  maken,  zoo  mag  hij  zelfs  niet  denken 
dat  hij  het  niet  kan  volbrengen.  De  mensch  moet  er 
zijn  gemoed  ook  aan  wennen  boven  kleine  uiterlijkheden 
verheven  te  zijn,  zoodat  deze  nooit  een  hinderpaal  kunnen 
zijn,  want  het  innerlijke  moet  het  uiterlijke  bij  zijn 
opstijgingen  helpen  en  het  niet  belemmeren.  Verder  moet 
de  mensch  dan  ook  de  gevolgen  van  zijn  daden  op  zich 
nemen,  wat  deze  ook  zijn  mogen.  De  mensch  moet  het 
aan  God  overlaten,  en  wat  ook  geschiede  het  dankbaar 
aannemen.  Laten  wij  van  God  leeren  en  hem  navolgen, 
zoo  zal  altijd  het  goede  met  ons  geschieden.  Wanneer 
de  mensch  zich  zoo  geheel  aan  God  overgeeft,  zoo  gebeurt 
het  dikwijls  dat  God  het  leed  aan  sommige  menschen 
ontneemt,  hoe  leerend  dat  ook  zij.  Maar  wanneer  bij  de 
menschen  hun  onderwerping  aan  God  en  hun  wil  tot 
het  goede  is  ontwikkeld,  dan  heeft  het  leed  hun  niets 
meer  te  leeren.  Innerlijk  moet  de  mensch  met  God 
vereenigd  zijn  en  wanneer  dat  is  geschied  zoo  heeft  het 
uiterlijke  werk  niet  veel  meer  te  beteekenen.  Toch  is  het 
beter  buitensporigheden  te  vermijden  in  kleeren,  spijzen 
en  woorden.  Niet  luid  spreken  of  bijzondere  gebaren 
maken  met  welke  verder  niets  bereikt  wordt. 

Wij  vergissen  ons  dikwijls  in  ons  oordeel  omtrent  de 
beteekenis  der  dingen.  Wat  wij  denken  dat  gewichtig  is, 
is  het  niet,  en  omgekeerd  verwaarloozen  wij  dikwijls 
gewichtige  zaken.  Daarom  is  het  het  beste  alles  te  doen 
dat  wij  op  onzen  weg  te  doen  vinden  en  dat  wij  met  ons 
geweten  kunnen  vereenigen.  Vooral  moet  men  echter 
die  werken  verrichten  in  welke  men  Gods  wil  duidelijk 
erkent. 

Het  zondigen  of  begaan  van  verkeerde  daden  kan  ook 
hem    overkomen,    die    zijn   persoonlijkheid  reeds  opgaf 


DEUGD    EN    ZONDE  317 

en  wieii  God  niet  meer  verlaat.  Een  fout  door  zulk  een 
mensch  begaan  moet  echter  God  zelve  op  zich  nemen, 
en  deze  mensch  moet  zeker  niet  moedeloos  worden. 
Indien  men  een  verkeerde  daad  aldus  opvat,  kan  zij 
zeer  verheffend  zijn.  Verkeerd  handelen  is  geen  zonde 
wanneer  het  den  verrichter  van  deze  verkeerde  daad 
leed  doet.  Hij,  die  werkelijk  zijn  wil  met  Gods  wil  ver- 
eenigd  heeft,  verlangt  ook  niet  dat  de  zonde  welke 
hij  verrichtte  niet  gebeurd  ware.  Dit  is  niet  het  geval 
voor  zooverre  de  zonde  tegen  Gods  voorschriften  ge- 
keerd was,  maar  voor  zoover  zij  den  mensch  nederiger 
en  deemoediger  maakt.  De  mensch  is  er  zeker  van  dat 
de  daad,  welke  tegen  Gods  geboden  werd  verricht, 
niet  door  God  zou  worden  voorbeschikt  indien  het  zijn 
wensch  niet  ware  en  de  mensch  er  toch  voordeel  bij  zou 
hebben.  Wanneer  de  mensch  zich  van  de  zonde  afkeert, 
zoo  staat  God  hem  tegenover  alsof  deze  mensch  nooit 
een  zonde  had  begaan,  en  rekent  hem  deze  ook  heelemaal 
niet  aan.  Indien  God  den  mensch  bereid  vindt  om 
met  hem  vereenigd  te  worden,  zoo  denkt  hij  niet  aan 
dat  wat  vroeger  geschiedde.  God  is  een  God  der  tegen- 
woordigheid en  handelt  met  de  menschen  al  naar  de 
eigenschappen  welke  zij  bezitten  op  het  oogenblik  dat 
hij  ze  vindt.  Niet  wat  de  mensch  was,  maar  datgene 
wat  hij  is,  is  het  gewichtige.  De  smaad  welke  de  mensche- 
lijke  zonde  God  aandoet  laat  hij  toe,  opdat  men  naderhand 
tot  grooter  kennis  zijner  liefde  kome.  Daarom  zijn  de 
menschen,  welke  God  tot  het  hoogste  voorbeschikt, 
soms  het  diepste  in  de  zonde,  en  hiervan  leveren  sommigen 
der  apostelen  ons  een  voorbeeld.  Men  hoort  niet  dikwijls 
van  menschen,  welke  het  ver  gebracht  hebben  in  hun 
gaan  tot  God,  zonder  dat  zij  eerst  op  zijwegen  gingen. 
God  toont  den  menschen  zijn  groote  barmhartigheid, 
wanneer  zij  deemoedig  zijn  en  nadenken,  want  zoo  dik- 
wijls het  berouw  hernieuwd  wordt,  zoo  dikwijls  wordt 
ook  de  liefde  Gods  hernieuwd  en  vergroot.  Een  verkeerde 
daad  kan  echter  geen  zonde  genoemd  worden,  wanneer 
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de  verrichter  van  de  daad  zelf  geen  genoegen  met  zijn 
handeling    neemt. 

Er  ontstaat  een  vrees  uit  de  aanwezigheid  des  Hei- 
ligen Geestes  in  den  mensch  die  zich  aan  den  deemoed 
mededeelt,  en  deze  vrees  verdrijft  de  booze  dingen. 
Hoe  deemoediger  de  mensch  is,  hoe  meer  de  genade  op 
dezen  mensch  nederdaalt,  en  hoe  godvreezender  de 
mensch  is,  hoe  meer  hij  de  zonde  schuwt.  De  zonde 
zelf  deelt  aan  den  mensch  zes  wijzen  van  vrees  mede. 
Ten  eerste  de  natuurlijke  vrees,  welke  is  als  angst 
voor  de  dingen  welke  den  mensch  lichamelijk  kwaad 
doen.  Die  vrees  wordt  niet  grooter  of  kleiner,  zij  is 
geen  eigenschap  der  menschelijke  natuur,  maar  een 
storing  van  de  goddelijke  natuur  als  de  zonde  van 
Adam  en  Eva.  De  tweede  wijze  van  vreezen  is  de 
menschelijke  vrees  voor  het  lichaam  of  de  menschelijke 
natuur  niet  haar  zin  te  geven.  Deze  menschen  begingen 
eer  duizend  zonden  dan  het  lichaam  tegen  te  gaan,  zij 
vreezen  dus  hun  lichaam  meer  dan  God.  De  derde  wijze 
van  vreezen  is  de  wereldsche  vrees,  door  welke  men  uit 
verlangen  naar  wereldsche  dingen  zondigt.  De  vierde 
wijze  van  vreezen  is  die  der  lage  ziel,  welke  angst  heeft 
voor  de  zonden  ter  wille  van  het  vagevuur,  en  niet  om 
de  liefde  Gods.  Hij  die  aldus  vreest  verdeelt  zijn  aandacht 
tusschen  God  en  de  pijnen  van  het  vagevuur  ^).  De 
zesde  wijze  van  vreezen  is  de  kinderlijke  vrees  door  welke 
men  God  niet  wil  vertoornen.  Deze  zes  vreezen  komen 
van  den  Heiligen  Geest  in  de  deemoedige  ziel. 

Wij  worden  door  de  drievuldigheid  van  het  slechte 
naar  het  goede,  van  het  goede  naar  het  betere  en  van 
het  betere  naar  het  beste  getrokken.  De  Vader  trekt 
ons  met  zijn  macht,  de  Zoon  met  zijn  wijsheid  en  de 
Heilige  Geest  met  zijn  zoetheid.  De  Vader  heeft  al  zijn 
kracht  noodig  om  ons  van  de  zonde  in  de  genade  te 
brengen,  het  is  een  grootscher  werk  dan  het  scheppen 
van    duizend  hemelen  en  aarden,  want  deze  maakt  hij 


1)  De  vijfde  wijze  van  vreezen  ontbreekt. 
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alleen,  terwijl  hij  voor  de  bekeeriiig  van  den  zondaar 
de  hulp  des  zondaars  noodig  heeft. 

Wanneer  de  mensch  een  doodzonde  begaat,  zoo  verricht 
hij  een  handeling  tegen  de  natuur.  Hij  doodt  de  ziel,  geeft 
onrust  aan  het  hart  en  ontaardt  aan  zijn  karakter.  Hij 
verblindt  de  zinnen  en  berokkent  droefenis  aan  het  ge- 
moed. Hij  vernietigt  alle  genade,  deugden  en  werken,  en 
voert  den  geest  op  verkeerde  wegen.  Hij  komt  in  het  gezel- 
schap des  duivels,  in  de  ban  der  duisternis,  in  de  kerker 
der  hel  en  wordt  de  spijs  der  hel,  waar  hij  eeuwig  blijft.  Het 
is  onmogelijk  dat  iemand,  die  zich  zelf  doodde,  ook  zich 
zelf  weer  levend  make  maar  het  is  nog  veel  onmogelijker 
dat  de  mensch  zelf  van  de  doodzonde  tot  God  zou  kun- 
nen komen.  Hiertoe  moet  de  Vader  hem  met  zijn  godde- 
lijke macht  opwekken.  Vader  en  Zoon  trachten  dan 
eerst  den  vrijen  wil  van  den  zondaar  van  de  zonde  afkeerig 
te  maken,  hierna  kan  dan  behagen  tot  het  goede  ont- 
staan. Wanneer  die  eenmaal  bestaat  doet  God  zijne 
genade  in  de  ziel  vloeien.  Waardoor  al  het  werk  dezer 
ziel  levendig  wordt.  Deze  genade  wordt  niet  onderbroken 
want  zij  ontstaat  uit  de  eeuwige  liefde  Gods.  Hij  verlangt 
door  Zijn  volkomen  liefde  alle  menschen  tot  de  vreugde 
des  hemels,  tot  zijnen  zoon  en  tot  den  Heiligen  Geest 
te  brengen.  Zoo  dikwijls  als  een  mensch  in  eene  gelijkenis 
met  God  komt  en  God  zoo  liefheeft  dat  hij  zich  zelf 
vergat  en  verloochent  en  het  zijne  noch  in  tijd  noch  in 
eeuwigheid  zoekt,  zoo  dikwijls  ook  wordt  deze  mensch 
leeg  van  alle  zonden.  Hiertoe  kan  elke  mensch  komen 
terwijl  hij  het  gewone  aardsche  leven  leidt.  Om  een  zoon 
Gods  te  worden  is  echter  geheele  afscheiding  noodig. 
De  mensch  kan  dus  ook  na  de  zonde  wel  in  den  hemel 
komen.  Ten  eerste  kan  hij  dit  door  de  natuur  der  engelen 
in  het  licht  Gods  ;  aan  en  door  de  engelen,  en  aan  het 
licht  Gods  zal  de  ziel  weer  tot  God  opklimmen  en  tot 
haar  eersten  oorsprong  komen.  Ten  tweede  komt  de  ziel 
weer  tot  God  door  God  zelven  en  door  de  daden  welke 
hij  in  vurige  liefde  verrichtte  door  den  dood  van  Christus. 

Het  werkelijke  berouw  doet  de  zonde  verdwijnen.  Het 
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werkelijke  berouw  is  niet  uiterlijk  maar  het  bestaat  uit 
een  afkeer  van  al  datgene  wat  niet  God  is,  of  niet  god- 
delijk aan  ons  en  aan  de  geheele  wereld.  Men  moet  in 
oprecht  berouw  zich  zelf  en  al  het  zijne  God  toewenden, 
dit  is  de  waarlijke  penitentie,  en  hoe  meer  men  deze 
verricht  hoe  spoediger  de  zonden  worden  weggevaagd. 
Al  had  men  ook  alle  zonden  bedreven,  indien  men  zich 
een  oogenblik  er  beslist  van  afkeert  en  zich  tot  God 
kan  wenden,  zoo  werden  ze  op  eens  alle  vergeven.  De 
ware  penitentie  vindt  haar  glanspunt  in  de  passie 
van  Jezus  Christus,  en  hoe  nader  men  hier  toe  komt, 
hoe  meer  ons  onze  zonden  vergeven  worden.  Wij  moeten 
ons  daarom  aanwennen  in  al  ons  doen,  laten,  lijden 
en  leven  steeds  Jezus  Christus  voor  oogen  te  hou- 
den, zooals  hij  ook  altijd  aan  ons  dacht,  en  hem  door 
onze  levenswijze  nader  te  komen.  Deze  wijze  van  peni- 
tentie is  een  verheffing  van  het  gemoed  boven  al  het 
vergankelijke,  een  opgave  van  zich  zelf  in  God.  Wijdt 
U  zelf  geheel  aan  het  werk  in  hetwelk  U  dit  het  beste 
gelukt,  en  indien  een  of  andere  uiterlijke  godsdienstige 
plicht,  als  waken,  vasten  of  bidden,  U  daarbij  hindert, 
zoo  moet  ge  deze  achterwege  laten.  God  slaat  geen 
acht  op  het  uiterlijke  doen  maar  op  de  liefde  en  de 
aandacht  van  het  gemoed.  In  onze  plannen  moet  God 
altijd  het  doel  van  alles  zijn,  want  hij  die  aan  God  niet 
genoeg  had  is  al  te  begeerig.  Bij  alle  's  menschen  doen  en 
werken  moet  het  feit,  dat  God  hem  kent  en  hij  God  tot 
doel  kan  nemen,  hem  loon  genoeg  zijn.  Hoe  geregelder 
de  mensch  God  als  doel  van  alle  zijne  verrukkingen  stelt, 
hoe  grondiger  boetendoening  ook  al  zijn  werken  wordt. 
God  is  de  gemeenschappelijke  verlosser  der  geheele 
wereld  geweest,  en  daarom  ben  ik  hem  ook  nog  meer 
dank  schuldig  als  wanneer  hij  slechts  mij  alleen  verlost 
had.  De  mensch  moet  ook  zelf  de  verlosser  zijn  van  al 
hetgene  dat  hij  door  zonde  aan  zich  zelf  verdorven 
heeft,  en  de  mensch  verlost  zich  zelf  door  zich  in  hem 
te  verliezen,  die  de  verlosser  der  geheele  wereld  is. 

Er   bestaan   twee   soorten  van  berouw  1°.  tijdelijk  of 
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zinnelijk  berouw,  2°.  goddelijk  en  bovennatuurlijk 
berouw.  Het  tijdelijk  berouw  zinkt  aldoor  dieper  naar 
omlaag  in  groote  smart,  het  blijft  steken  in  ellende  en 
komt  niet  verder  dan  deze  ellende,  het  komt  tot  geen 
verheffing.  Het  goddelijke  berouw  daarentegen  verheft 
den  mensch.  Zoodra  de  mensch  daarin  iets  in  zich  zelf 
verwijt,  zoo  verheft  hij  zich  daardoor  tot  God  en  wordt 
hierdoor  zorgvuldig  tegen  elke  zonde  gewapend  in  een 
onverwoestbaren  wil.  Van  hier  weer  verheft  de  mensch 
zich  in  een  onbegrensd  God-vertrouwen  en  ontvangt  hier- 
door een  volkomen  zekerheid.  Dit  is  de  oorsprong  van  een 
geestelijke  vreugde,  welke  de  ziel  uit  alle  ellende  verheft 
en  met  God  samensluit.  Hoe  onvolmaakter  een  mensch 
iets  voelt,  hoe  talrijker  zijn  euveldaden  zijn,  hoe  meer 
redenen  hij  heeft  om  zich  onverdeeld  aan  God  over 
te  geven,  bij  wien  geen  zonde  of  gebreken  zijn.  De 
zekerste  wijze  om  in  geconcentreerde  aandacht  tot  God 
te  gaan  is  zondeloos  te  zijn,  krachtens  het  goddelijke 
berouw.  Hoe  meer  men  zich  zelf  zijn  zonden  aanrekent, 
hoe  meer  God  bereid  is,  ze  te  vergeven,  tot  de  ziel  te  komen 
en  de  zonden  er  uit  te  verdrijven.  Zoodra  het  goddelijk 
berouw  ten  hemel  is  opgestegen,  zijn  de  zonden  ver- 
dwenen in  den  afgrond  Gods,  even  zooals  ik  door  mijn 
oogen  te  sluiten  tot  het  niets  ga,  alsof  slechts  dat  niets 
bestond.  Hoe  meer  en  hoe  grooter  de  zonden  zijn,  hoe 
onaangenamer  zij  God  aandoen  en  hoe  liever  en  hoe 
sneller  God  ze  vergeeft. 

Het  is  mogelijk  den  wil  en  den  lust  tot  zondigen  aan  den 
mensch  te  ontnemen,  maar  het  is  niet  mogelijk  de  zonde 
geheel  in  een  mensch  te  niet  te  doen,  of  ten  minste  niet 
de  mogelijkheid  tot  zondigen.  De  wijze  waarop  men 
ook  de  zonde  kan  tegengaan  is,  zich  deemoedig  tot  God 
te  neigen  en  te  erkennen  dat,  wat  de  mensch  van  God 
scheidt,  niet  door  de  genade  bestaan,  en  ten  tw^eede  te 
bedenken  wat  het  loon  is  voor  het  weerstaan  der  zonde. 
Het  begaan  van  de  zonde  is  niet  schuld  maar  een  gebrek 
en  daarom  moet  de  mensch  het  weerstaan,  want  een 
gebrek  —  hetgeen  een  gemis  is  —  moet    den  mensch 
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niet  van  God  kunnen  scheiden  en  hem  tot  het  niet- 
goddelijke  brengen  kunnen.  Zoolang  de  mensch  iets  in 
zich  heeft  dat  te  overwinnen  is,  moet  hij  niet  voldaan 
zijn.  Wanneer  de  mensch  nog  zonden  bedrijft,  kan  hij 
ook  van  de  straf  niet  vrij  zijn.  In  het  hoogste  bewustzijn 
—  het  wezen  —  vindt  de  mensch  geen  onderscheid 
tusschen  het  goede  en  de  zonde,  daar  de  zonde  niet  in  het 
wezen  bestaat.  In  de  erkenning  echter  moet  men  wel 
bewust  zijn  van  datgene  wat  de  zonde  is,  want  anders  zon- 
digt men  zonder  het  te  weten,  dan  is  de  zonde  ook  niet 
strafbaar  en  slechts  door  de  straf  wordt  de  zonde  te  niet 
gedaan,  zoodat  dan  ook  de  opstijging  tot  het  wezen 
onmogelijk  zou  zijn.  Indien  men  er  slechts  toe  komen  kan 
de  zonde  zonder  de  erkenning  te  begrijpen  en  deze  dus 
bij  het  vernietigen  der  zonde  niet  noodig  is,  dan  is  de 
deugd  het  wezen  van  den  mensch  geworden. 

III 

LIJDEN  EN  TROOST 

Geen  ding  is  edeler  dan  lijden.  Christus  leed  wel  het 
meeste  hier  op  aarde  en  ook,  al  ware  hij  niet  goddelijk 
geweest,  zoo  was  hij  toch  edeler  geweest  dan  eenig  mensch. 
Ware  lijden  niet  het  edelste  dat  hier  op  aarde  geschieden 
kan,  zoo  had  de  Vader  Christus  ook  wel  een  oogenblik 
zonder  lijden  gelaten.  Al  het  goede  dat  men  van  de 
Maagd  Maria  kan  zeggen  verheft  haar  niet  zooveel 
als  dat  wat  zij  geleden  heeft  en,  wanneer  de  mensch 
lijdt  voor  zijne  zonde,  zoo  wordt  hij  in  Gods  oogen  een 
heilige.  Zonder  God  wordt  de  mensch  nooit  zoo  zalig 
dat  hij  waardig  ware  de  edelheid  te  ontvangen  welke  van 
het  lijden  komt.  Met  de  deugden  van  alle  menschen  te 
zamen  kan  men  niet  zooveel  hemelsch  loon  verdienen  als 
door  lijden.  Werkelijk  lijden  is  een  moeder  alle  deugden, 
want  het  drukt  het  hart  neer,  zoodat  het  deemoedig 
moet  zijn,  en  het  is  daarom  de  oorsprong  aller  deugden. 
Niets    kan    de  mensch  zoo  aan   God  gelijk  maken  als 
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lijden,  want  hij  die  de  minste  ondeugden  heeft  is  God 
het  meest  gelijk,  en  lijden  doodt  de  ondeugden  in  den 
mensch.  Lijden  loutert  den  mensch  zoo  dat  God  in  hem 
wonen  kan,  en  daarom  zegt  God  dat  hij  bij  den  bedroefden 
zijn  wil.  De  onchristelijke  menschen  winnen  echter 
God  niet  door  hun  lijden,  want  de  doop  is  het  fondament 
van  alle  heiligheid,  en  waar  dat  fondament  ontbreekt 
zijn  alle  goede  werken  en  alle  deugden  zonder  eeuwig 
loon.  Wanneer  echter  Christenen  hun  lijden  niet  aanne- 
men, maar  weerstreven,  en  zeggen  ;  ,,wat  heb  ik  gedaan 
dat  dit  mij  overkomt?",  zoo  komen  zij  door  hun  lijden 
ook  niet  tot  God,  maar  verdrijven  zij  God ;  en  hun 
lijden  is  nutteloos.  Anderen  echter  zeggen  tot  God : 
,,God,  het  lijden  wil  ik  slechts  uit  uwe  hand  ontvangen, 
ik  heb  het  in  mijne  zonden  verdiend",  of  wel  zij  zeggen  : 
,,ik  wil  willig  zijn  in  al  het  lijden,  zooals  ook  gij  waart 
in  het  lijden,  hetwelk  duurde  van  het  eerste  tot  het  laatste 
oogenblik  van  uw  leven.  Gij  waart  mensch  zonder  zonde, 
hoeveel  meer  moet  ik  zondige  mensch  dan  lijden".  Zij 
die  hun  lijden  zoo  opnemen  zenden  het  tot  God  en  zij 
verwerven  hierdoor  het  eeuwige  hemelrijk. 

Niet  alleen  verdelgt  lijden  de  zonden  in  den  mensch 
en  bereidt  het  den  mensch  door  loutering  voor  op  de 
aanwezigheid  van  God  in  hem,  maar  ook  brengt  het  den 
door  de  zonden  verloren  tijd  terug.  Het  zet  de  menschen 
in  onschuld  tegenover  den  Heer,  alsof  zij  nog  nooit 
gezondigd  hadden.  Het  maakt  het  lichaam  onderdanig 
aan  de  ziel  en  doet  de  menschen  waardige  dienaren  des 
Heeren  zijn.  Door  lijden  vergeldt  men  het  lijden  des 
Heeren.  In  het  lijden  laat  God  zich  vinden  en  maakt 
den  mensch  al  het  goede  waardig  hetwelk  God  hun  die 
hij  lief  heeft  in  hemel  en  op  aarde  geeft.  Lijden  doet 
den  mensch  datgene  erkennen  wat  zij  gedenken  moet, 
vanwaar  hij  komt  en  waarheen  hij  gaat,  het  doet  de 
mensch  aan  God  gelijk  worden  en  is  een  zekere  weg  tot 
het  eeuwige  leven.  Lijden  is  zoo  edel  dat  God  zich 
zelf  daartoe  geven  wilde,  het  is  de  snelste  weg  tot  vol- 
komenheid,   want    niemand    geniet    zooveel    zaligheid 
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als  diegene,  die  zich  met  Christus  in  zijn  droefenis 
bevinden.  Niets  is  zoo  bitter  als  lijden,  niets  zoo  zoet 
als  geleden  te  hebben.  Liefde  brengt  leed  en  leed  brengt 
liefde. 

Het  werkelijke  lijden  is  het  lijden  uit  liefde  tot  God. 
Wie  niet  uit  liefde  lijdt,  voor  dienis  leed  werkelijk  leed, 
hij  echter,  die  uit  liefde  lijdt,  lijdt  niet  en  zijn  leed  is 
vruchtbaar  voor  God.  Dit  is  het  verschil  tusschen 
eigen  leed  en  Gods  leed.  Wanneer  het  leed  den  mensch 
voordurend  leed  doet,  zoo  is  het  zijn  leed,  lijdt  hij  echter 
om  Gods  wil,  zoo  is  het  Gods  leed,  en  dit  doet  den  mensch 
geen  wee,  want  God  draagt  dezen  last.  Het  menschelijk 
leed  kan  een  mensch  niet  treffen,  wanneer  hij  voor  God 
lijdt,  want  datgene  wat  de  mensch  om  God  alleen 
draagt,  dat  maakt  God  hem  licht  en  zoet. 

Men  kan  smart  ondervinden  op  drie  verschillende 
wijzen  :  1°.  schade  en  verdriet  aan  uiterlijk  goed,  2°. 
verdriet  door  deelneming  aan  datgene  wat  anderen 
geschiedt,  3°.  smart  en  .leed  wat  men  terstond  aan  zich- 
zelve  gewaar  wordt,  zoowel  aan  zijn  lichaam  als  in 
zijn  hart.  Er  bestaan  troostgronden  voor  deze  ver- 
schillende soorten  van  leed.  Zie  hier  hoe  men  soms 
troost  zou  kunnen  vinden.  Wanneer  een  mensch  op  een 
weg  een  ongeluk  geschiedt,  zoo  moet  hij  niet  denken 
,, wanneer  ik  een  anderen  weg  genomen  had  ware  mij 
dit  niet  overkomen,"  maar  moet  hij  liever  denken  ,,op 
een  anderen  weg  ware  mij  een  grooter  ongeluk  geschied.'* 
Indien  een  mensch  duizend  mark  verliest,  zoo  moet 
hij  over  dit  verlies  niet  treuren  maar  moet  hij  God 
danken,  dat  hij  hem  duizend  mark  gegeven  had,  dat  hij 
nu  door  dit  verlies  geduld  kon  oefenen  en  hierdoor  weer 
het  eeuwige  leven  verdienen,  hetwelk  vele  menschen 
niet  hebben.  Heeft  een  mensch  goederen  bezeten  en 
verliest  hij  ze,  zoo  moet  hij  God  dankbaar  zijn  wanneer 
hij  deze  schade  gewaar  wordt,  want  dan  eerst  weet  hij 
hoe  groot  de  gaven  waren  welke  hij  vroeger  bezat,  zoo- 
dat hij  er  dan  eerst  God  naar  waarde  voor  kan  danken. 

Van   zich   zelf  heeft  de  mensch   slechts  boosheid  en 
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gebreken,  alles  wat  goed  is  heeft  God  hem  geleend  en 
niet  gegeven.  Want  slechts  aan  den  Zoon  en  aan  den 
Heiligen  Geest  geeft  God  zijne  gaven,  even  als  de 
warmte  in  de  lucht  blijft,  daar  zij  door  de  zon  aan  de 
lucht  gegeven  werd,  terwijl  het  licht  uit  de  lucht  verdwijnt 
zoodra  de  zon  is  ondergegeaan,  daar  het  licht  slechts 
geleend  werd.  God  wordt  daarom  ook  de  Vader,  van 
den  Zoon  en  van  den  Heiligen  Geest  genoemd  ;  maar  de 
Vader,  Zoon  en  Heilige  Geest  zijn  de  heeren  ^)  van  de 
schepselen,  want  Zij  leenen  den  schepselen  alles  wat 
deze  bezitten.  Indien  al  datgene  wat  de  schepselen 
verliezen  kunnen  hun  slechts  geleend  werd,  wat  hebben 
zij  dan  te  klagen  ?  Integendeel  moesten  zij  God  danken 
dat  hij  het  hun  zoolang  geleend  heeft.  Ook  moeten  zij 
God  dankbaar  zijn  dat  hij  niet  alles  terug  nam  wat  hij 
hun  leende.  Men  moet  niet  morren  wanneer  God  een 
deel  van  zijne  geleende  goederen  terugneemt,  maar 
met  Jeremia  uitroepen  ,,Hoe  groot  is  Gods  barmhartig- 
heid, dat  wij  niet  allen  vernietigd  worden".  Daarom 
is  het  groot  onrecht,  wanneer  wij  klagen  en  vertoornd 
zijn,  indien  wij  iets  van  onze  eigendommen  verliezen. 
Wilde  ik  dat  de  goederen  mijn  eigendom  en  niet  slechts 
leengoederen  waren,  zoo  beduidde  dat,  dat  ik  heer  zou 
willen  zijn  of  wel  Gods  natuurlijke  Zoon,  terwijl  ik 
nog  niet  eens  Gods  zoon  in  de  genade  ben,  want  de 
eigenschappen  van  Gods  zonen  in  de  genade  is,  dat 
alle  voorvallen  hun  onverschillig  zijn. 

Ook  de  volgende  uitspraken  kunnen  ons  troostrijke 
gedachten  ingeven. 

Er  bestaat  geen  ongemak  zonder  gemak  te  veroorzaken, 
geen  schade  is  schade  voor  allen,  en  zoo  is  er  altijd  troost 
te  vinden,  want  God  en  natuur  werken  niets  wat  boos 
is.  Men  moet  niet  denken  aan  dat  wat  men  verloor, 
maar  aan  dat  wat  men  behield.  Datgene  wat  is  en  goed 
is  vermag  te  troosten,  dat  wat  niet  is  en  niet  goed  is, 
troost   niet.     Wanneer   men   verdriet   heeft,    moet   men 


1)  Hier  moet  waarschijnlijk  aan  leenheeren  gedacht  worden. 
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aan  gelukkige  tijden  denken  en  aan  de  vele  menschen, 
welke  niet  datgene  hebben  wat  men  behouden  heeft. 
Wanneer  men  lijdt  en  verzorgd  wordt,  zoo  denke  men 
aan  degenen  die  lijden  zonder  verzorging.  Wanneer 
men  lijdt,  zoo  lij  de  men  om  Gods  wil  en  zoo  zal  God  ons 
ook  bijstaan,  even  zooals  een  vriend  den  anderen  bij  zal 
staan  wanneer  de  laatste  ter  wille  van  den  eersten  lijdt. 
AuGUSTiNus  zegt  dat  geduld  in  leed  ter  wille  van  God 
het  hoogste  is  en  heerlijker  dan  al  hetgene  wat  men  den 
mensch  kan  ontnemen.  Door  geduldig  te  lijden  ontvangt 
de  mensch  het  eeuwig  leven,  daarom  moet  men  gaarne 
geduldig  lijden,  want  geen  mensch  zou  weigeren  nu  leed 
op  zich  te  nemen  indien  hij  hierdoor  later  tot  de  grootste 
glorie  komt.  Wanneer  den  mensch  een  ongeluk  overkomt, 
zoo  moet  hij  denken  dat  de  natuur  nooit  schade  aanricht, 
wanneer  het  niet  is  om  iets  hoogers  daarmee  te  bereiken. 
Zij  wil  dan  iets  dergelijks  scheppen  als  datgene  wat  zij 
vernietigde,  maar  zij  wil  het  beter  maken.  Een  wijze 
arts  zal  een  zieken  vinger  niet  aanraken  wanneer  het  niet 
is  om  het  geheele  lichaam  te  verbeteren.  Kan  hij  den 
vinger  niet  genezen,  zoo  snijdt  hij  haar  af,  opdat  de 
mensch  geneze,  en  dit  is  beter  dan  dat  mensch  en  vinger 
beiden  te  niet  zouden  gaan.  Elk  lid  van  een  mensch 
heeft  dezen  mensch,  van  wien  hij  deel  uit  maakt, 
liever  dan  zich  zelf,  daarom  offert  het  zich  zelf  gaarne 
op,  om  den  mensch  te  redden.  Het  lid  heeft  zich  zelf 
vooral  lief  omdat,  en  voor  zoover,  het  lid  is.  Op  dezelfde 
wijze  ware  het  ook  recht  en  natuurlijk  dat  wij  ons  zelve 
slechts  lief  hadden  om  en  in  God.  Indien  dit  zoo  was, 
zoo  kwamen  ons  al  onze  plichten  gemakkelijk  en  vreugde- 
vol voor.  God  zou  nooit  een  schade  veroorloven,  indien 
zij  niet  noodig  ware  om  grooter  voordeel  te  verkijgen. 

God  is  met  ons  in  ons  lijden,  dus  hebben  wij  in  ons 
lijden  het  hoogste  dat  de  mensch  bezitten  kon,  want  niets 
is  goed  wat  zonder  God  komt,  en  alles  wat  met  God  komt, 
is  daardoor  alleen  reeds  goed.  Hierom  zegt  St.BERNARD 
ook  dat  hij  gaarne  lijdt.  Dat  God  met  hen  is  die  lijden, 
beduidt,     dat  hij   zelf  met  de  lijdende  menschen  lijdt, 
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€n  hij  lijdt  meer  met  de  lijdende  menschen  dan  hij  die 
om  Gods  wil  lijdt.  Wil  God  zelve  lijden,  zoo  wil  de  recht- 
vaardige mensch  het  ook,  want  zijn  wil  is  een  met  den 
wil  Gods.  In  het  Onze  Vader  bidt  men  ,,Uw  wil  geschie- 
de", zoo  moet  men  dan  ook  niet  klagen  wanneer  hij 
geschiedt.  God  lijdt  gaarne  met  ons  voor  zoover  wij 
ook  met  hem  lijden.  Door  het  samen  lijden  wordt  het 
leed  niet  smartelijk  maar  een  vreugde,  zoowel  voor  God 
als  voor  den  mensch.  Wanneer  het  menschelijke  mede- 
lijden een  hulp  is,  hoeveel  meer  is  het  dan  het  medelijden 
Gods.  Wilde  ik  mede-lijden  met  een  mensch  welke 
mij  liefheeft,  hoeveel  meer  wilde  ik  het  dan  niet  met 
God,  die  uit  liefde  tot  mij  lijdt.  Wanneer  ik  de  verzeke- 
ring heb  dat  men  slechts  om  God  lijdt,  zoo  wordt  al  het 
leed,  hoe  groot  het  ook  zij,  een  troost  en  vreugde  voor 
de  menschen.  Want  wanneer  men  iets  verricht  ter  wille 
van  een  ander,  zoo  staat  deze  andere  hierdoor  ons  hart 
nader  dan  voor  deze  daad,  en  wat  men  dan  doet  gaat 
ons  slechts  aan  ter  wille  van  hem  voor  wien  men  het 
verricht.  Voor  hem,  die  voor  God  werkt,  is  God  doel  en 
middelaar  van  zijn  daden  en  kan  niets  hem  in  hart  of  ziel 
treden,  wat  niet  reeds  door  God  en  zijn  zoetheid  alle 
bitterheid  verloren  heeft  en  louter  en  mild  wordt,  eer  het 
nog  het  hart  des  menschen  beweegt  of  aanraken  kan. 
Wat  men  om  Gods  wil  verricht  komt  slechts  door  God 
in  ons  hart,  waar  het  vergaat  in  de  hitte  der  goddelijke 
liefde  welke  zich  in  het  goede  hart  bevindt.  Wanneer 
God  met  ons  is,  zoo  is  slechts  hij  met  ons,  want  hij  is 
louter  zonder  eenige  vreemdheid.  De  goede  mensch 
welke  met  God  is,  lijdt  dus  slechts  dat  wat  God  is.  Uit 
het  feit  dat  zijn  lijden  in  God  bestaat,  volgt  dat  God  zijn 
leed  is,  evenals  hij  waarheid  is  en  hij  is  de  loutere  waar- 
heid en  zoo  ook  het  loutere  lijden.  Zoodoende  verliest  het 
lijden  zijn  droevige  zijden  en  wordt  het  een  gelukzaligheid. 
Zalig  zijn  zij  die  lijden  om  de  gerechtigheid,  zegt  de  Heer. 
Alle  leed  ontstaat  uit  liefde,  want  leed  is  de  aanvang 
en  einde  der  liefde.  Wanneer  vergankelijke  dingen  mij 
doen  lijden  is  het  dus  omdat  ik  ze  nog  liefheb,  en  dus  ben 
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ik  dan  niet  met  mijn  geheele  hart  God  toegedaan  en 
heb  ik  ook  niet  datgene  lief  wat  God  van  mij  verlangt. 
Een  goed  mensch  moet  geen  genoegen  of  troost  vinden 
in  iets  dat  niet  God  is.  Alle  neigingen,  lust  of  liefde 
gaan  uit  tot  datgene  wat  gelijk  is  aan  den  oorsprong 
van  deze,  de  reine  mensch  zal  door  deze  gevoelens  tot 
het  reine  en  de  rechtvaardige  mensch  tot  het  rechtvaardige 
worden  gebracht.  De  mond  des  menschen  drukt  dat- 
gene uit  wat  in  den  mensch  verborgen  is,  daarom 
wanneer  de  mensch  van  vergankelijke  dingen  spreekt  en 
over  ze  klaagt,  zoo  is  dat  een  teeken  dat  vergankelijke 
dingen  in  zijn  hart  zijn.  Het  laagste  deel  der  ziel  is 
verhevener  dan  de  hoogste  ster  in  het  firmament,  dus 
kan  de  mensch  geen  hemelsch  mensch  zijn,  zoolang  hem 
nog  aardsche  dingen  aandoen.  Door  eenheid  van  wil 
des  menschen  met  den  wil  Gods  lijdt  de  mensch  het 
minste.  Wanneer  een  mensch  blind  wordt  moet  hij  denken, 
dat  hij  wel  een  jaar  lang  zijn  gezicht  zou  willen  missen  om 
een  vriend  het  leven  te  redden,  hoewel  deze  natuurlijk 
ten  slotte  toch  zal  sterven.  Zou  deze  mensch  dan  niet 
eenige  tientallen  van  jaren  blind  willen  zijn,  indien  dit 
de  wil  Gods  is,  wanneer  hij  door  deze  vereeniging  met 
diens  wil  het  eeuwige  leven  kon  verwerven  ?  In  het 
geval  dat  een  mensch  zijn  bezittingen  verliest  moet  hij 
bedenken  dat  voor  zoover  de  mensch  goed  is,  alleen  uit 
goedheid  geboren  is  en  een  beeld  der  goedheid  vormt, 
voor  zoover  hem  ook  al  het  geschapene  onaangenaam  is 
en  hem  schaadt.  Wanneer  hij  deze  dus  verliest  moet  hij 
zich  hieromtrent  gemakkelijk  troosten,  en  leed  en  trooste- 
loosheid hieromtrent  staan  alleen  met  vergankelijkheid 
in  betrekking.  Veeleer  moest  deze  mensch  dan  klagen 
over  het  feit  dat  de  werkelijke  troost  hem  niet  troosten 
kan,  dat  hij  nog  zoo  geheel  met  het  vergankelijke  is  ver- 
bonden en  hij  nog  zoo  weinig  het  louter  goede  uitdrukt. 
Een  troost  is  ook  nog  de  woorden  des  Heeren  dat  ons  leed 
in  vreugde  zal  worden  veranderd.  Wist  ik  dat  steenen  in 
goud  zouden  worden  veranderd,  hoe  meer  steenen  ik  dan 
bezat,  hoe  rijker  ik  dan  was. 
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Geen  vat  kan  tweeërlei  vloeistoffen  in  reinen  toestand 
bevatten.  Wanneer  ik  wijn  in  een  vat  giet,  zoo  moet  het 
water  er  uit  verwijderd  worden.  Wie  goddelijke  vreugde 
wil  ontvangen  moet  al  het  geschapene  uit  zijn  hart  doen 
gaan.  Wanneer  de  mensch  niet  getroost  werd  in  zijn  lijden, 
zoo  is  dat  omdat  hij  zich  bij  het  uiterlijke  bepaalde,  zich 
ver  van  God  bevond  en  niet  leeg  of  louter  van  de  schep- 
selen was.  Hij  bestond  ver  van  God  en  koud  aan  godde- 
lijke liefde.  God  alleen  is  troost,  en  daarom  is  de  hoogste 
kracht  in  de  ziel  de  brenger  van  den  werkelijken  troost. 
Zij  gaat  boven  alle  dingen,  in  volkomen  louterheid  en 
brengt  gemeenschap  met  God  zooals  hij  in  zijn  eigen 
wezen  bestaat.  Zalig  zijn  de  armen  des  geestes,  want 
zooals  het  oog  dat  ontbloot  is  van  alle  kleurindrukken 
alle  kleur  ontvangen  kan,  zoo  kan  hij  die  arm  des  geestes 
is  allen  geest  ontvangen.  God  is  geest,  en  de  vrucht  des 
geestes  is  mijn  vrede  en  vreugde.  Wil  de  mensch  den  gehee- 
len  troost  en  vreugde  in  God  vinden,  zoo  moet  hij  zich  van 
de  schepselen  en  van  hun  troost  bevrijden  en  zoolang  dezen 
nog  iets  voor  hem  beteekenen,  zoo  lang  vindt  hij  ook  geen 
werkelijken  troost.  Wanneer  echter  niets  anders  dan  God 
hem  troosten  kan,  troost  hij  zich  met  alles  wat  geluk- 
zaligheid is  in  God.  Kon  men  een  beker  geheel  ledig  — 
ook  luchtledig  —  houden,  zoo  zou  de  leegte  hem  tot  aan 
den  hemel  dragen.  Zoo  ook  draagt  de  volmaakste  leegte 
aller  vergankelijkheid  de  ziel  naar  God. 


ACHTSTE    HOOFDSTUK 

GOD  EN  MENSCH 


's  MENSCHEN  OPGAVE  VAN  HET  GESCHAPENE 

Wij  zagen  reeds,  toen  wij  de  vereeniging  der  ziel  met 
God  bespraken,  dat  leegheid  het  vereischte  is,  hetwelk 
zoowel  het  allernoodigste  als  het  eene  werkelijke  noodige  is. 
Want  wanneer  de  ziel  leeg  is,  kan  God  zich  niet  weer- 
houden vol  in  de  ziel  te  stroomen.  De  voorbereiding  tot 
het  hebben  van  een  leege  ziel  is  echter  de  handeling  der 
menschen,  in  welke  hij  al  het  geschapene  uit  zijn  leven 
verbant  en  in  zich  alle  verlangen  naar  dat  geschapene 
opgeeft.  De  getrouwe  knecht  Gods  staat  tusschen  tijd 
en  eeuwigheid,  aan  geen  van  beide  is  hij  bevestigd. 
Met  zijn  erkennen  gaat  hij  al  het  bestaande  te  boven, 
door  zijn  wil  geeft  hij  alles  op  wat  God  geschapen  heeft 
en  niet  zelf  God  is,  en  zich  niet  boven  hem  zelf  zoowel 
als  boven  alle  bestaande  dingen  bevindt.  In  zijn  vernuft 
geeft  hij  God  de  eer  van  al  het  geschapene  en  zoekt  hij 
slechts  God  in  zijn  grondlooze  natuur,  en  daar  zoekt  deze 
mensch  ook  zich  zelf.  Daar  laat  hij  het  zelfbewustzijn, 
zoodat  hij  ook  van  niets  geschapen  meer  bewust  kan 
worden,  of  met  zijn  geschapen  wil  kan  aanraken.  Er  zijn 
drie  zaken  welke  den  mensch  verhinderen  God  te  kennen, 
dat  zijn  tijd,  stoffelijkheid  en  menigvuldigheid ;  zoolang 
de  mensch  deze  drie  gewaar  wordt,  zoolang  is  God  eigenlijk 
niet  in  hem.  De  weetgierigheid  des  menschen  doet  hem 
in  tijd,   stof   en  menigvuldigheid  grijpen,   maar  van  al 
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deze  dingen  moet  de  mensch  niet  meer  bewust  zijn 
wanneer  hij  God  wil  kennen.  De  eenheid  vereenigt 
de  menigvuldigheid,  maar  men  kan  niet  zeggen  dat  de 
menigvuldigheid  de  eenheid  vormt,  want  om  tot  de 
eenheid  te  komen  moeten  wij  boven  de  menigvuldigheid 
verheven  worden.  Wanneer  de  mensch  alleen  God  voor 
oogen  heeft,  zoodat  hij  ook  niets  dan  hem  boven  zich 
ziet,  zoo  valt  ook  niets  hem  zwaar  en  kan  niets  hem 
bedroeven.  Wanneer  de  mensch  den  tijd  en  het  tijdelijke 
overwonnen  heeft,  zoo  is  hij  vrij,  zoo  staat  hij  in  de 
volheid  des  tijds  en  wordt  de  Zoon  in  hem  geboren. 
Maar  zoekt  de  mensch  nog  iets  anders  dan  God,  dan  zoekt 
hij  God  niet  en  zal  slechts  het  geschapene  vinden.  Alleen 
de  menschen,  welke  van  het  vergankelijke  afgescheiden 
zijn,  zijn  God  welgevallig ;  om  dit  volkomen  te  bereiken 
moet  men  ook  zich  zelf  opgeven,  en  hiertoe  komt  men  in 
vier  graden.  In  den  aanvang  moet  men  het  geschapene 
zijn  aandacht  niet  meer  schenken,  daarna  komt  men  tot 
de  liefde  aller  menschen,  hierop  volgt  het  vergeten 
van  zich  zelf  en  tenslotte  bevindt  men  zich  in  God  en  is 
men  God  zelf.  God  wordt  geheel  de  mensch,  doordat  de 
mensch  geheel  God  wordt ;  wanneer  men  naar  niets 
anders  meer  verlangt,  zoo  komt  God  tot  den  mensch. 
Om  hiertoe  te  komen  moet  men  ook  den  eenen  mensch 
niet  meer  liefhebben  dan  een  ander.  Wanneer  men  slechts 
God  en  de  menschen  liefheeft,  zoo  heeft  men  even  veel 
vreugde  aan  datgene  wat  een  ander  heeft  als  aan  dat 
wat  men  zelf  bezit.  In  de  deugd  van  anderen  is  men 
dan  even  zalig  als  in  zijn  eigen  deugden.  Hij  die  God 
met  zijn  geheele  hart  liefheeft,  en  niets  anders  dan 
God  —  die  heeft  zijn  naaste  lief  als  zich  zelf.  De  geeste- 
lijke dingen  zijn  niet  het  afgescheiden  bezit  van  een  mensch 
of  een  engel,  maar  allen  kunnen  ze  bezitten  ;  hoe  alge- 
meener  een  ding  is,  hoe  edeler.  Het  waarnemen  der 
zinnen  heeft  de  mensch  met  de  dieren  gemeen,  het  leven 
met  al  wat  leeft  en  het  wezen  met  al  het  bestaande.  Het 
wezen  is  hier  dus  het  algemeenste  maar  tegelijkertijd  is 
het  ook  het  verhevenste,  want  het  vloeit  zonder  bemidde- 
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ling  uit  God.  Velen  menschen  is  het  moeilijk  de  vergan- 
kelijke dingen  op  te  geven  om  de  geestelijke  te  verkrijgen, 
omdat  ze  er  zich  niet  toe  eigenen,  even  weinig  als  men 
door  den  mond  kan  hooren  of  door  het  oor  proeven  ; 
maar  wanneer  de  mensch  zich  zelf  kan  opgeven,  zoo 
hinderen  zijne  eigenschappen  hem  niet  meer  bij  het  be- 
reiken van  het  geestelijke  leven.  De  mensch  moet  daarom 
alles  opgeven  wat  hij  heeft  om  hiertoe  te  komen,  ook 
zijn  eigen  wil,  want  zoo  lang  de  mensch  die  behoudt 
gaf  hij  niet  alles  op.  Wanneer  de  mensch  zich  tegenover 
al  datgene  wat  hem  van  buiten  af  overkomt  niet  als 
dood  verhoudt,  zoo  wordt  God  ook  nooit  zijn  wezen. 
Wel  kan  God  hem  dan  troost  en  licht  geven,  maar  hem 
niet  geheel  vervullen,  hiertoe  moeten  alle  andere  gewaar- 
wordingen niet  bestaan.  Petrus  zegt  dat,  wanneer  wij 
alles  opgegeven  hebben,  wij  hierdoor  God  alles  overlaten, 
maar  daar  in  God  alle  dingen  zijn,  zoo  ontvangen  wij 
ook  alles  in  hem.  Alles  heeft  men  eerst  opgegeven 
wanneer  men  van  al  datgene  afstand  gedaan  heeft, 
wat  men  spreken,  hooren  of  begrijpen  kan,  zoowel 
als  van  al  datgene  wat  men  in  kleuren  kan  waarnemen, 
wanneer  men  zoowel  bezittingen,  vrienden  als  zich  zelf 
opgaf.  De  mensch  kan  zich  niet  van  het  geschapene 
afscheiden  zonder  strijd  en  de  opgave  zelf  is  ten  slotte 
toch  pijnlijk.  Hij  die  zonder  pijn  van  alles  afstand  deed, 
heeft  ook  geen  vreugde  van  deze  daad.  Paulus  was 
wel  is  waar  op  eens  zonder  bezittingen,  maar  moest 
daarna   deze  opgaven  een  voor  een  overwinnen. 

Tot  louterheid  komt  men  door  gestadig  verlangen 
naar  het  eene  goede  hetwelk  God  is  en  tot  dit  verlangen 
komt  men  weer  door  vernietiging  van  het  zelf-gevoel 
en  mishagen  aan  al  het  geschapene,  's  Menschen  eigen- 
kennis brengt  hem  tot  dit  mishagen,  want  hij  weet  dat 
alle  schepselen  niets  zijn  en  niets  worden,  's  Menschen 
louterheid  is  dat  hij  zich  van  al  het  geschapene  heeft 
afgekeerd  en  zijn  hart  zoo  zeer  op  het  loutere  goede 
richt,  dat  geen  schepsel  h'^.m  eenige  voldoening  kan 
geven    en  de  mensch  ook  slechts  het  geschapene  begeert 
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voor  ZOO  ver  hij  er  God  iii  kan  waarnemen.  Alle  schep- 
selen worden  voor  zulk  een  mensch  tot  niets,  want 
door  zijn  ziel  bezit  hij  alle  schepselen  in  God  en  God  in 
alle  schepselen.  De  ziel  is  dan  zoo  louter  dat  zij  zich  zelf 
doorschouwt  en  God  in  zich  zelf  vindt,  want  ze  is  ge- 
vloeid in  de  bovennatuurlijke  loutere  Godheid,  en  zoo  is 
zij  in  God  en  God  in  haar,  want  zij  verricht  en  werkt 
God  in  zich  zelve,  's  Menschen  volkomenheid  en  zalig- 
heid liggen  daaraan,  dat  de  mensch  alle  geschapenheid 
te  boven   gaat,  want  al  het  tijdelijke  is  vergankelijk. 

Er  zijn  menschen  die  goede  daden  verrichten  en  vroom 
leven,  opdat  God  hen  beloone,  maar  dat  zijn  menschen 
die  niet  begrepen  hebben  dat  alles  wat  de  mensch  doet 
ook  het  werk  Gods  is.  Alles  wat  de  mensch  kan  werken, 
kan  hij  dank  zij  de  gaven  Gods  en  daarom  is  God  hem 
voor  zijn  goede  daden  ook  niets  schuldig.  God  kan  door 
zijne  genade  den  menschen  vrijwillig  iets  geven,  maar  hij 
is  geenszins  verplicht  zulks  te  doen,  want  de  mensch 
kan  niets  uit  en  door  zich  zelf.  Christus  daarom  zeide 
,, Zonder  mij  kunt  gij  niets".  De  menschen  die  met  God 
handelen  willen  begrijpen  dit  niet,  zij  willen  hunne  goede 
daden  verrichten  opdat  God  hen  beloone.  Wanneer 
God  echter  in  de  ziel  komt,  zoo  drijft  hij  dezen  handels- 
geest uit  den  mensch,  zooals  Jezus  de  kooplieden  uit  den 
tempel  verjaagde.  De  mensch  moet  zijne  daden  vrij 
verrichten,  uit  liefde  en  zonder  ,, waarom".  Zoolang 
de  mensch  een  rede  heeft  voor  zijn  goede  daden  is  hij 
een  koopman.  Een  ander  fout  bij  het  dienen  Gods  is 
het  berekenen.  Hier  is  niet  bedoeld  het  berekenen  van 
eigen  baat,  maar  het  bedenken  van  tijd  en  getal,  van  voor 
en  na.  Voor  God  kan  men  niets  in  dergelijke  begrenzingen 
verrichten,  wie  tot  het  hoogste  wil  komen  moet  zich 
hierboven  weten  te  verheffen.  Voor  het  werkelijk  dienen 
Gods  is  dus  ook  weer  leegheid  noodig,  daar  noch  aan 
belooning    noch  aan  begrenzing  mag  worden  gedacht. 

Het  hoogste  dat  de  mensch  kan  bereiken  is,  dat  hij 
God  opgeve.  Dit  deed  Paulus,  hij  gaf  al  datgene  op 
wat  hij  van  God  kon  ontvangen,  en  hierdoor  vond  hij 
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God  in  zijn  wezen,  en  niet  in  een  vorm  in  welken  hij 
zich  zelf  zou  kunnen  mededeelen.  Hier  gaf  hij  niets 
aan  God  en  ontving  niets  van  God,  maar  hij  werd  een 
met  hem  in  eene  loutere  vereeniging.  Hier  is  de  mensch 
de  ware  mensch,  welke  geen  lijden  kent.  Hier  is  hij  een, 
en  heeft  hij  geen  gemeenschap  met  eenig  geschapen 
ding,  want  hij  staat  ver  van  alle  geschapenheid.  Indien  de 
mensch  slechts  op  deze  wijze  bestond,  zoo  ware  hij  zelf 
ook  geheel  ongeschapen  en  onschepbaar,  want  indien 
al  datgene  wat  levensvatbaar  is  slechts  in  eenen  levens- 
vorm was  uitgedrukt,  zoo  bestond  er  niets  anders  dan 
deze  eenheid  van  leven.  Hier  bestaande  komt  de  mensch 
tot  het  werkelijk  vergeten  van  zich  zelf  en  de  weg  hiertoe 
begint  in  dit  leven  met  zelfopgave. 

De  weg  der  zelfverloochening  is  de  weg  van  Christus  : 
men  moet  zijn  kruis  opnemen  en  hem  volgen.  Met 
zijn  innerste  bewustzijn  zoekt  men  dan  God  in  het 
schouwend  leven,  terwijl  het  uiterlijke  bewustzijn  in 
het  werkend  leven  verkeert.  Het  uiterlijke  leven  is  een 
oefenschool,  in  welke  men  zijn  natuur  leert  bedwingen 
welke  nog  ongetemd  is.  Men  kan  de  natuur  beheerschen 
maar  dooden  kan  men  ze  niet  zonder  geestelijke  oefening, 
want  in  het  geestelijk  leven  sterft  het  natuurlijke  leven 
door  de  zelfopgave.  Wanneer  de  mensch  zich  slechts 
bij  de  uiterlijke  oefeningen  bepaalt,  zoo  heeft  hij  zich 
zelf  niet  opgegeven,  hij  volgt  dan  niet  God  maar  zich 
zelve  en  zijn  eigen  goed  dunken.  Deze  menschen  kunnen 
niet  tot  God  komen,  zonder  door  het  vagevuur  te  zijn 
gegaan.  Het  is  nutteloos  vrede  in  uiterlijke  dingen  en 
omstandigheden  te  zoeken,  hoe  meer  men  daar  zoekt 
hoe  verder  men  zich  van  God  verwijderd.  De  mensch 
voelt  dit  en  wordt  ontevreden  over  deze  verwijdering 
van  God,  waar  hij  juist  toenadering  wenscht.  Maar  onte- 
vredenheid ontstaat  altijd  uit  den  mensch  zelven,  het 
uiterlijke  is  hier  nooit  schuldig,  maar  altijd  de  mensch 
zelve.  De  mensch  moet  daarom  weer  zich  zelf  opgeven 
en  daarmede  heeft  hij  dan  ook  alle  dingen  verlaten.  Al 
gaf  een  mensch  de  geheele  wereld  op  en  hij  behield  zich 
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zelf,  ZOO  had  hij  niets  opgegeven  ;  alles  wat  de  mensch 
niet  begeert  heeft  hij  dan  opgegeven  om  iets  anders  te 
verkrijgen.  Overal  waar  de  mensch  zich  vindt,  moet  hij 
zich  opgeven ;  zoo  veel  de  mensch  uit  het  geschapene 
gaat,  zooveel  gaat  God  in  den  mensch,  en  een  beteren 
en  zekerder  weg  tot  God  bestaat  er  niet.  Allen  die  zich 
zelf  opgeven  en  uit  zich  zelf  gaan  ontvangen  God,  want 
God  kan  zich  niet  aan  hen  onttrekken.  Zij  ontvangen 
alles  even  volmaakt  als  het  in  God  bestaat,  zooals  ook 
allen  die  zich  in  den  hemel  bevinden  dan  hem  gelijk  zijn. 

De  mensch  moet  dus  niet  alleen  het  geschapene  op- 
geven, maar  hij  moet  ook  boven  de  invloeden  van  het 
geschapene  verheven  zijn.  De  mensch,  welke  zich  in  zijn 
aardsche  lichaam  bevindt,  kan  deze  verheffing  niet 
volkomen  bezitten,  want  de  stoffelijkheid  van  het 
lichaam  heeft  altijd  een  invloed  op  de  gewaarwordingen 
welke  de  ziel  aan  den  mensch  mededeelt,  hetgeen  in  een 
verheerlijkt  lichaam  niet  het  geval  is.  Door  het  mensche- 
lijk  lichaam  worden  door  de  zintuigen  toch  altijd  waar- 
nemingen verricht,  waardoor  een  geheele  verheffing  boven 
het  geschapene  onmogelijk  is.  Wil  en  liefde  zijn  echter 
uitingen  van  het  wezenlijke  leven,  hetwelk  zich  boven 
het  geschapene  bevindt  en  in  hetwelk  de  mensch  uitslui- 
tend bewust  moet  worden.  Wanneer  de  mensch  nooit 
beelden  van  de  uiterlijke  wereld  in  zich  brengt,  zoo  is  dat 
een  teeken  van  zijn  verheffing  boven  de  schepping. 

Hij,  die  het  Woord  hooren  wil  en  een  discipel  van 
Christus  wil  worden,  moet  zich  zelf  op  doen  stijgen  en 
zijn  erkennen  verheffen  boven  stoffelijk  bestaande  dingen. 
Hij  moet  boven  de  ongestadigheid  van  het  vergankelijke 
stijgen,  want  het  vergankelijke,  hetzij  dat  het  goed  of 
boos,  treurig  of  vroolijk  is,  bedekt  het  erkennen,  zoo- 
dat deze  het  Woord  niet  kan  vernemen.  Al  wat  de 
zon  door  hare  stralen  kan  bereiken  verfijnt  ze  en 
trekt  ze  opwaarts,  maar  datgene  wat  in  dien  damp 
lichamelijk  bleef  valt  als  regen  of  sneeuw  naar  beneden 
zoodra  deze  damp  in  de  koude  komt.  Zoo  gaat  het  ook 
met  de  ziel.   De  Heilige  Geest  doet  haar  tot  God  opklim- 
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men,  maar  wanneer  het  geschapene  nog  in  de  ziel  bleef 
bestaan,  zoo  doet  dit  de  ziel  weer  neervallen  uit  haar 
verheven  sfeer.  Daarom  moet  de  mensch  al  het  geschapen 
overwonnen  hebben  voor  zijn  gang  tot  God  mogelijk  is; 
de  ziel  welke  door  niets  lichamelijk  meer  wordt  gehinderd 
verheft  den  geest  in  den  oorsprong  uit  welken  hij  is  voort- 
gevloeid, daar  waar  alle  dingen  een  zijn  in  wijdte  en 
diepte  en  waarin  alle  dingen  hun  bestaan  eindigen. 

Het  geschapene  doet  het  lijden  ontstaan,  en  die  het 
minst  geschapene  aan  zich  heeft,  kent  ook  het  minste 
lijden,  hij  die  het  minste  de  wereld  heeft,  bezit  het  meeste, 
en  niemand  bezit  zooveel  als  hij  die  al  het  geschapene 
opgegeven  heeft :  God  is  God  omdat  hij  zonder  geschapen- 
heid is.  In  den  tijd  zijn  schepsel  en  dood  en  deze  zijn  aan 
elkaar  verwant,  daarom  is  de  ziel,  welke  buiten  den  tijd 
bestaat,  ook  buiten  alle  leed.  Niets  is  met  de  heerlijkheid 
hiervan  te  vergelijken.  God  is  de  eenige  bron  en  levende 
ader  van  al  het  goede,  het  wezenlijke  en  het  ware. 
Hij  bestaat  in  de  natuurlijke  waarheid,  en  alles  wat 
God  niet  is,  moet  daarom  droefheid  en  smart  zijn.  Dit 
kan  dan  ook  niet  tot  de  goedheid  varen  welke  van  God 
is  en  God  alleen  is,  maar  het  vermindert,  bedekt  en 
verbergt  de  zoetheid  en  de  gelukzaligheid  welke  God 
geeft.  Alle  lijden  komt  door  liefde  tot  datgene  wat  mij 
schaadt.  Doet  mij  uiterlijke  schade  leed,  zoo  toont  dit 
dat  ik  uiterlijke  dingen  liefheb.  Dan  moet  ik  ook  lijden, 
daar  ik  mij  tot  de  schepselen  keer  welke  lijden  veroor- 
zaken. Hij,  die  alleen  God  in  de  schepselen  liefheeft 
en  de  schepselen  slechts  in  God,  die  vindt  overal  waar, 
gerecht  en  gelijk  geluk.  God  wil  ons  daar  volmaakt  doen 
zijn  in  de  eeuwigheid  en  in  het  onvermengde  licht.  Dat 
wat  ik  in  God  erken  is  licht,  wat  het  schepsel  echter 
aanraakt  is  duisternis  en  men  kan  slechts  het  lichte  wer- 
kelijk erkennen.  Zalig  zijn  zij  die  in  deze  eeuwigheid  leven. 
De  mensch  moet  zich  door  zijn  deugden  aangetrokken 
voelen  tot  de  eeuwige  dingen,  anders  verdienen  zijn 
deugden  deze  benaming  niet.  Wanneer  wij  God  niet 
vinden  komt  dat  door  dat  wij  in  tijd  en  maat  zoeken, 
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maar  zij  die  tot  het  eeuwige  bewustzijn  komen,  hebben 
<jrOd  in  de  eeuwigheid  gezocht.  Dat  zijn  de  deugdzame 
menschen,  die  niet  bedriegen  en  niet  bedrogen  kunnen 
worden  en  wier  zielen  door  niets  worden  bekommerd. 
Zij  erkennen  de  aardsche  dingen  niet  meer  daar  zij  het 
moeilijkste  hfbben  overwonnen  ;  zij  hebben  zelf  geene 
eigenschappen  meer,  welke  ook  weer  uitdrukkingen  zijn 
van  tijdelijk  bestaan.  Deze  menschen  hebben  drie 
wijzen  van  reinheid  verworven.  Ten  eerste  zijn  de 
bovenste  krachten  hunner  ziel  louter  en  ongehinderd 
van  al  het  vergankelijke.  Dit  kan  de  ziel  alleen  van 
God  ontvangen,  want  van  hem  alleen  kan  zij  de  macht 
ontvangen  met  hem  vereenigd  te  worden.  De  lagere 
krachten  doen  de  ziel  echter  ook  in  het  tijdelijke  bewust- 
_zijn  verkeeren.  Zij  lijdt  daar  door  de  onstandvastigheid  der 
aardsche  dingen,  zij  moet  hier  met  leed  en  strijd  haar 
goedheid  veroveren.  De  tweede  reinheid  dezer  menschen 
is  de  reinheid  hunner  handelingen,  waardoor  zij  een  louter 
en  ordelijk  leven  voeren.  De  derde  reinheid  is  die  van 
het  bewustzijn,  waardoor  deze  menschen  deemoed  ver- 
krijgen. Het  gewichtigste  is  echter  dat  de  mensch  ge- 
louterd zij  van  lichamelijke  invloeden,  want  deze  zijn 
gewoonlijk  de  drijfveer  tot  slechte  handelingen,  hoewel  de 
mensch  ook  booze  dingen  doet  door  slechte  gewoonten 
en  zonde. 

God  werkt  vrij  en  zonder  hinder  in  die  menschen, 
die  zoowel  lief  als  leed  met  dankbaarheid,  van  God 
ontvangen,  en  wel  in  eenzelfde  dankbaarheid  en  dus 
niet  een  afzonderlijk  gevoel  voor  een  van  beide  hebben. 
Indien  de  mensch  een  eenheid  vormt,  zoodat  zijn  be- 
wustzijn uit  de  menigvuldigheid  der  gewaarwordingen 
getrokken  en  op  een  punt  verzameld  wordt,  zoo  kan  de 
tegenwoordigheid  Gods  zich  in  de  ziel  openbaren  en  hoe 
onbewogener  de  ziel  is,  hoe  volmaakter  Gods  tegen- 
woordigheid kan  zijn.  Wanneer  echter  de  zinnen  het 
bewustzijn  over  de  aardsche  dingen  uitstrekken,  zoo 
wordt  de  ziel  bewogen.  De  mensch  moet  zich  hiertegen 
verzetten,  hij  moet  zich  op  zich  zelf  concentreeren  en 
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zich  met  grooten  deemoed  en  liefde  tot  God  neigen,  en 
zich  er  wel  van  doordringen  dat  hij  zonder  God  niet  kan 
bestaan. 

God  begeert  niets  zoo  zeer  als  dat  de  mensch  ophoudt 
als  schepsel  te  bestaan  en  God  in  zich  zelf  God  laat  zijn. 
Zoolang  echter  de  mensch  beelden  van**geschapenheid 
in  zich  heeft,  moet  God  uit  hem  wijken  met  al  zijn 
goddelijkheid,  en  waar  het  beeld  niet  bestaat  komt 
God.  Wanneer  de  mensch  uit  zijn  menschelijkheid 
komt  om  Gods  wil,  zoo  komt  God  uit  zijn  Godheid 
om  's  menschen  wil,  dan  blijft  er  een  eenvoudig  bestaan 
over,  in  hetwelk  God  zijnen  Zoon  doet  geboren  worden. 
Daar  bloeit  de  Heilige  Geest  en  ontstaat  ook  in  God  een 
kracht  welke  aan  de  ziel  toebehoort.  Zoolang  deze  kracht 
onaangeraakt  blijft  door  alle  schepselen,  zoolang  is  zij 
louter  en  vrij  in  den  oorsprong  der  schepselen,  welke  het 
niets  is.  Zoodra  de  schepselen  zich  deze  kracht  toekeeren, 
gaan  zij  terug  tot  hun  oorsprong.  Daar  staat  zij  in  hare 
loutere  werkelijke  natuur,  en  op  het  oogenblik  dat  het 
schepsel  daartoe  komt  wordt  al  het  tijdelijke  opgelost. 

Wanneer  de  mensch  boven  het  geschapene  verheven 
is,  komt  hij  dus  tot  de  werkelijke  afgescheidenheid, 
hetgeen  beduidt  het  afgescheiden  zijn  van  het  vergan- 
kelijke (ook  van  de  beelden  van  het  vergankelijke)  en 
het  onafgescheiden  zijn  van  God.  Aan  drie  eigenschap- 
pen bemerkt  men  of  de  mensch  afgescheiden  is.  Ten 
eerste  aan  zijn  berouw  over  begeerten  over  gebreken 
en  over  het  begrip  der  gebreken,  ten  tweede  aan  de 
werken  der  liefde  of  gunst  van  den  goddelijken  wil,  ten 
slotte  aan  een  gewaarworden  van  den  Heiligen  Geest 
in  de  ziel. 

Een  zeker  kenteeken  van  werkelijke  afgescheidenheid 
bestaat  daarin  dat  uiterlijk  werk  nooit  in  beelden  in  den 
mensch  komt.  Dat  beelden  in  den  mensch  blijven 
bestaan  is  in  een  zeker  opzicht  verkeerd,  in  een  ander 
opzicht  goed,  maar  toch  moeten  ze  verloren  worden 
voor  het  verkrijgen  van  de  werkelijke  afscheiding.  De 
beelden  hebben  een  verkeerden  invloed  op  den  mensch. 
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daar  zij  hem  de  volmaakte  rust  ontnemen  en  licht 
ongeduld  of  droefenis  in  hem  doen  ontstaan.  Zij  kunnen 
hem  tegen  de  menschheid  innemen,  of  wel  's  menschen 
uiterlijk  beeld  toont  zich  ongunstig  tegen  de  menschheid. 
De  goede  invloed  van  de  beelden  is  die,  waardoor  zij  den 
mensch  brengen  tot  erkenning  van  goddelijke  waarheid» 
door  welke  de  mensch  zich  in  een  dankbare  vreugde 
afgescheiden  vindt  van  het  menigvuldige.  Men  moet 
echter  de  beelden  verliezen  om  tot  de  volmaakte  afge- 
scheidenheid te  komen,  en  dan  eerst  komt  de  mensch 
in  de  loutere  eenvoudige  waarheid,  in  welke  hij  een 
gestadig  zien  ontvangt,  en  uit  dit  eenvoudig  bestaan 
kunnen  geen  gebreken,  ongeduld  of  verscheidenheid 
hem  weer  tot  veelheid  brengen.  De  mensch  heeft  hier 
echter  nog  het  vermogen  te  bedenken,  dat  het  bitter 
ware  weer  tot  het  beeld  der  menigvuldigheid  terug  te 
keeren  en  dat  hij  hier  in  het  bezit  is  van  de  eenvoudige 
waarheid,  onvermengd  en  zonder  eenige  menigvuldig- 
heid. De  mensch  moet  hier  vol  vreugde  zijn,  ook  de 
beelden  te  hebben  verloren. 

De  afgescheiden  mensch  moet  van  God  zijn,  moet 
God  zijn  en  moet  niet  zich  zelf  wezen.  Hij  die  een  vriend 
heeft  houdt  van  datgene  waar  zijn  vriend  van  houdt, 
of  houdt  niet  van  datgene  wat  zijn  vriend  niet  gaarne 
heeft.  Hij  is  getrouw  gelijk  een  hond,  welke  zijnen  armen 
meester  liever  heeft,  dan  den  rijken  man  die  zijn  meester 
niet  is.  Kon  deze  hond  zijn  heer  half  ontrouw  zijn,  zoo 
haatte  hij  zich  zelven.  Zoo  trouw  moet  ook  de  afgeschei- 
den mensch  aan  God  zijn.  Er  zijn  echter  menschen,  die 
er  over  klagen  dat  zij  niet  de  innigheid  noch  de  zoetheid 
of  den  innerlijken  troost  van  God  in  zich  voelen.  Deze 
menschen  zijn  nog  niet  tot  de  afgescheidenheid  van 
het  geschapene  gekomen,  want  zoolang  er  beelden  in  den 
mensch  ontstaan,  welke  niet  het  eeuwige  Woord  zijn  of 
uit  het  eenige  Woord  ontstaan,  zoo  zijn  zij  niet  onder 
invloed  van  het  louter  goddelijke.  Daarom  is  de  afge- 
scheiden mensch  alleen  hij  die  al  het  geschapene  in 
zich   vernietigd    heeft   en  slechts    het  alles  omvattende 
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beeld  in  het  eeuwige  Woord  aanschouwt.   Daar  ontvangt 
de  mensch  den  Zoon  en  is  de  Zoon  zelf. 

De  mensch,  die  van  al  het  geschapene  en  van  zich  zelf 
afgescheiden  is,  is  vereenigd  met  alle  dingen  en  in  alle 
dingen.  Want  voor  zoover  de  mensch  afgescheiden  is  van 
zich  zelven  is  hij  God,  en  door  God  is  de  mensch  een  met 
alle  dingen.  De  mensch,  die  met  alle  dingen  vereenigd  is, 
neemt  de  Godheid  daar  waar  ook  God  de  godheid  vindt. 
Hij  is  dan  onbewegelijk,  ontastbaar  en  eeuwig  standvastig 
met  God.  Afgescheidenheid  is  de  groote  deugd  en  het 
eenige  noodzakelijke ;  zij  staat  boven  de  liefde.  De 
liefde  doet  mij  tot  God  gaan,  maar  de  afgescheidenheid 
doet  God  in  mij  komen,  hetgeen  veel  belangrijker  is, 
want  mijn  zaligheid  berust  op  het  één  worden  met 
God  en  God  kan  zich  beter  met  mij  vereenigen  dan 
ik  met  hem.  Elk  wezen  bevindt  zich  gaarne  op  zijn 
eigen  plaats,  en  de  eigen  plaats  Gods  is  de  leegheid, 
de  eenheid  en  louterheid,  welke  zich  ook  in  de  ziel  des 
afgescheiden    menschen    bevinden. 

Ook  om  een  andere  rede  staat  de  afgescheidenheid 
boven  de  liefde.  De  liefde  kan  mij  er  toe  brengen  om 
Gods  wil  alles  te  verdragen,  maar  de  afgescheidenheid 
doet  mij  slechts  voor  God  ontvankelijk  zijn.  De  afge- 
scheidenheid staat  het  loutere  niet  zoo  nabij  dat  er 
buiten  Gods  geen  bestaansvorm  kan  zijn,  welke  verheven, 
eenvoudig  en  louter  genoeg  is  om  in  het  afgescheiden  hart 
te  kunnen  komen.  Het  opgenomene  wordt  hier  gevat  naar 
de  bevoegdheid  van  het  opnemende.  Afgescheidenheid  is 
ook  verhevener  dan  deemoed,  want  zonder  volmaakten 
deemoed  kan  afgescheidenheid  niet  bestaan,  terwijl 
deemoed  wel  zonder  afgescheidenheid  kan  voorkomen. 
Deemoed  is  dus  een  voorbereiding  van  afgescheidenheid. 
Deemoed  beoogt  de  vernietiging  van  ons  zelfgevoel, 
afgescheidenheid  daarentegen  staat  niet  zoo  nabij  dat 
er  tusschen  deze  eigenlijk  geen  verschil  is.  Deemoed 
neigt  zich  onder  alle  schepselen  waartoe  de  mensch  gaat, 
afgescheidenheid  echter  bestaat  slechts  in  's  menschen 
ziel.    Zij  kent  geen  neigen  of  buigen  tot  schepselen,  als 
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deemoed  doet,  maar  wil  slechts  op  zich  zelf  bestaan, 
zonder  dat  iemand  daardoor  lief  of  leed  ondervindt. 
Afgescheidenheid  tracht  noch  naar  gelijkheid  noch  naar 
ongelijkheid  ten  opzichte  van  eenig  wezen.  Zij  wil  slechts 
een  zijn  met  zich  zelf,  daarom  staat  zij  los  van  alle 
dingen,  het  geringste  uit  zich  zelf  treden  zou  haar  be- 
zoedelen. Ook  door  barmhartigheid  gaat  de  mensch 
tot  gebreken  en  zwakheden  van  anderen.  Door  afge- 
scheidenheid blijft  de  mensch  echter  in  een  stil  verheven 
op  zichzelf-bestaan. 

Zalig  zijn  de  armen  van  geest,  maar  niet  alle  armen 
van  geest  zijn  zalig.  Er  bestaan  vijf  soorten  van  armoe- 
den.  De  zondige  armoede  is  die  welke  gaarne  zoude 
bezitten,  maar  niet  heeft,  noch  in-  noch  uitwendig. 
Dat  is  de  duivelsche  armoede,  welke  hun  te  beurt  valt 
die  zich  in  de  hel  bevinden.  De  gulden  armoede  is  die 
van  menschen  die  veel  bezitten  maar  toch  aan  niets 
gehecht  zijn,  en  wanneer  al  datgeen  wat  deze  menschen 
bezaten  hun  ontnomen  werd,  zoo  bleven  zij  onbewogen  ; 
zij  verlangen  naar  het  hemelrijk  en  het  lagere  is  hun 
onverschillig.  De  willige  armoede  is  die  van  hen  die  alles 
wat  zij  hebben  afgeven,  zij  doen  afstand  van  geld  en  goed, 
eer  en  wil,  lichaam  en  ziel.  Zij  zijn  willig  arm  daar  zij  de 
grootheid  van  hun  opgave  begrijpen.  De  geestelijk  armen 
zijn  zonder  daad,  want  door  hen  werkt  slechts  de  Heilige 
Geest.  In  het  eeuwig  Woord  bestaat  goed  noch  boos, 
en  daarom  zijn  zij,  door  wie  slechts  het  eeuwige  Woord 
handelt,  leeg  van  alle  eigenschappen.  De  hoogste  armoede 
is  die  waarin  ook  alle  vorm  vervalt,  zoodat  ook  God  niet 
meer  in  hen  werken  kan,  de  menschen  die  hiertoe  kwamen 
bereiken  de  volmaakte  armoede. 

Zalig  zijn  de  armen  van  geest,  arm  echter  is  slechts 
hij  die  niets  wil,  niets  weet  en  niets  heeft.  Velen  verstaan 
niet  wat  eigenlijk  het  ,,niet  willen"  beduidt.  Zij  die  nog 
boeten  doen  en  uiterlijke  oefeningen  verrichten  meenen 
het  wel  goed,  maar  het  zijn  geen  echte  arme  menschen ,^ 
w^ant  godsdienstige  plichten  waarnemen  is  toch  werk 
hetwelk  men  voor  zich  zelf  verricht.     Deze   menschen 


342       's  MENSCHEN    OPGAVE    VAN    HET    GESCHAPENE 

begrijpen  de  goddelijke  waarheid  niet.  Zoolang  de  mensch 
iets  wil  —  ook  al  kwame  dit  overeen  met  den  wil  Gods  — 
zoolang  is  de  mensch  niet  werkelijk  arm.  Een  werkelijk 
arm  mensch  moet  zoo  leeg  zijn  als  voor  zijn  bestaan, 
en  even  zoo  weinig  willen  of  begeeren  als  toen.  Ook 
moet  hij  even  weinig  weten  als  hij  voor  zijn  bestaan  wist. 
Geen  kennis  of  voorstelling  Gods  kan  in  den  volmaakt 
ledigen  mensch  zijn.  In  de  eeuwige  natuur  Gods  zijnde, 
leefde  niets  in  hem  en  nam  hij  geen  enkelen  vorm  van 
leven  waar,  want  wat  daar  leefde  was  hij  alles  zelve. 
Daarom  moet  de  waarneming  des  leegen  menschen  weer 
denzelfden  vorm  aannemen  en  moet  hij  weer  leeg  zijn  van 
al  het  weten  hetwelk  door  hem  zelf  komt.  Hij  die  arm 
wil  zijn  van  geest  moet  ook  arm  zijn  van  weten,  hij  moet 
noch  God  noch  schepsel  kennen,  en  ook  niet  trachten 
het  wezen  van  God  te  begrijpen.  De  mensch  moet  zoo 
leeg  zijn  dat  God  niet  een  plaats  in  hem  vinde,  want 
een  plaats  bestaat  tusschen  andere  dingen  en  die  kunnen 
in  den  werkelijk  leegen  mensch  niet  zijn.  God  wil  zoo 
volkomen  vrij  in  den  mensch  werken,  dat  de  geheele 
mensch  Gods  plaats  is.  Wanneer  de  mensch  zulk  een 
volkomen  armoede  bereikt,  zoo  is  hij  weer  tot  het  eeuwige 
zijn  gekomen,  hetwelk  hij  ook  voor  zijn  bestaan  in  het 
geschapene  was  en  eeuwig  zal  zijn. 

Hij  die  geheel  vrij  wil  zijn  van  alle  geschapenheid 
moet  aan  negen  voorwaarden  voldoen,  en  wel  ten  eerste 
de  liefde  door  welke  God  zich  met  de  ziel  vereenigt, 
hij  moet  deel  nemen  aan  de  goddelijke  orde,  en  zijn  wil 
met  den  wil  Gods  hebben  een  gemaakt.  Ten  vierde  moet 
deze  mensch  een  rein  en  louter  geweten  bezitten  en  niets 
aanvangen  dan  datgene  wat  hij  met  zijn  geweten  in 
overeenstemming  kan  brengen,  dan  moet  hij  ook  vrij 
zijn  van  alle  hoofdzonden,  zijn  zinnen  voor  dwaling 
behoeden  en  al  datgene  laten  wat  de  mensch  in  strijd 
voelt  met  zich  zelf.  Alle  werk  moet  den  mensch  rustig  en 
zonder  ophöf  uitvoeren  en  ten  slotte  moet  hij  ook  altijd 
de  waarheid  erkennen  en  er  zich  met  al  zijn  wezen  aan 
houden.   Slechts  de  mensch  die  vrij  is  van  alle  geschapen- 
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heid  kan  zich  geheel  tot  het  geestelijke  keeren,  want 
al  datgene  wat  tot  de  wereld  der  ziel  behoort  bestaat 
niet  in  het  geschapene.  Hoe  verhevener  de  krachten 
zijn,  hoe  vrijer  zij  staan,  en  door  deze  verhevener  krachten 
kan  de  ongeleerde  mensch  ook  God  kennen  wanneer  hij 
zijn  aandacht  op  God  vestigt.  Wanneer  de  mensch 
slechts  aan  God  denkt,  zoo  leeft  hij  in  vrede  en  is  los  van 
al  het  vergankelijke. 

De  rust  waartoe  de  mensch  hier  komt  is  hetgeen 
dat  de  schepper  den  schepselen  ten  doel  stelt ;  alle  schep- 
selen zoeken  haar  door  hunne  natuurlijke  begeerten, 
en  de  ziel  tracht  er  naar  door  al  haar  werken,  want  alle 
krachten  der  ziel  wenschen  slechts  tot  God  getrokken 
te  worden.  Voor  zoover  de  ziel  in  God  rust,  bevindt 
God  zich  ook  in  de  ziel,  en  in  de  volkomen  loutere  ziel 
rust  God  dan  ook  heelenal,  want  God  kon  zich  daar 
met  zijn  geheele  natuur  bevinden  en  de  natuur  Gods  is 
rust.  De  geheele  werkzaamheid  der  schepselen  bestaat 
eigenlijk  in  een  trachten  naar  deze  goddelijke  rust  en 
daarom  moet  de  mensch  ook  in-  en  uitwendig  al  datgene 
van  zich  werpen,  wat  zijn  rust  zou  kunnen  hinderen. 
Waken  en  bidden  doen  de  mensch  niet  zoo  direct  tot 
God  komen  als  de  rust,  welke  het  God  mogelijk  maakt 
in  den  mensch  te  werken.  Het  is  de  menschelijke  natuur 
tot  die  rust  te  komen  welke  God  in  hem  doet  treden, 
evenals  alle  schepselen  vanzelf  tot  hun  natuurlijken 
toestand  geraken,  buiten  welken  zij  niet  wel  kunnen 
bestaan.  De  mensch  moet  de  beweging  te  boven  komen 
om  de  rust  te  vinden,  welke  een  eigenschap  Gods  is  en 
zonder  welke  de  schepselen  zonder  orde  of  regel  met 
elkaar  in  strijd  zouden  komen,  terwijl  zij  nu  door  deze 
rust  een  gemeenschappelijk  terrein  hebben  waar  zij  in 
liefde  met  elkaar  kunnen  bestaan.  Zij  hebben  hier  geen 
afzonderlijk  bestaan,  maar  elk  van  hen  is  vereenigd  met  de 
anderen;  wat  een  schepsel  niet  in  zich  zelf  heef t,  heeft  hij 
hier  door  de  eigenschappen  van  een  ander  schepsel.  De 
rust  waarin  ze  hier  verkeeren  is  een  stadium  op  den  weg 
tot  God.  Hierin  begint  en  eindigt  het  bestaan  van  elk 
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schepsel  en  elk  schepsel,  dat  erkent  in  God  zijn  oorsprong^ 
te  hebben,  tracht  er  naar  weer  tot  dezen  oorsprong^ 
terug  te  komen.  God  zelf  is  onbewogen  en  volmaakte 
rust,  en  's  menschen  eerste  schrede  om  tot  God  te  komen 
is  daarom  ook  onbewogen  te  blijven  voor  vergankelijke 
indrukken.  Noch  lief  noch  leed  mogen  dan  meer  indruk 
op  hem  maken  en  hij  moet  zonder  behoeften  zijn.  Dit 
heeft  de  mensch  bereikt,  wanneer  zijn  wil  door  geen 
schepsel  meer  wordt  aangetrokken,  maar  zich  slechts 
bepaalt  op  het  onuitgedrukt  beeld  Gods.  Dan  is  de  mensch 
zonder  behoeften,  want  hij  bezit  datgene  wat  hij  hebben 
moet  en  hangt  niet  meer  af  van  iets  dat  in  den  tijd  ge- 
worden is. 

God  is  het  volkomenste  in  de  zwijgende  stilte  van 
zijn  eigen  wezen,  welke  reine  openbaring  het  aangezicht 
Gods  genoemd  wordt.  Hierin  bestaat  ook  het  reine 
wezen  des  menschelijken  geestes  en  de  mensch  wordt 
zich  hier  gewaar,  nadat  alle  eigen  kracht  der  ziel  stil  ge- 
worden is.  Een  philosoof  zegt  daarom  dat,  wanneer 
louteraar  en  louterheid  een  geworden  zijn,  zoo  zijn  alle 
afzonderlijke  geesteskrachten  ten  einde.  In  de  bestem- 
mingloosheid  der  eenheid  is  het  wezen  des  geestes 
boven  alle  zielskrachten  verheven.  In  zijn  eersten 
oorsprong  had  de  mensch  geen  God  en  maakte  hij  slechts 
deel  uit  van  het  eenige  bestaan.  Hier  wilde  of  begeerde  hij 
niets  maar  was  hij  slechts  het  bestemmingslooze  wezen, 
een  erkennen  van  zich  zelf  in  goddelijke  waarheid» 
In  dat  bestaan  wilde  de  mensch  slechts  zich  zelf  en 
was  hij  dat  wat  hij  wilde,  leeg  zijnde  van  God  en  van  alle 
schepselen.  Door  het  uittreden  uit  dezen  vrijen  toestand 
in  het  geschapen  wezen  kreeg  de  mensch  zijnen  God, 
want  het  bestaan  Gods  komt  voort  uit  het  bestaan  der 
schepselen,  en  hij  is  slechts  God  in  zijn  verhouding  tot 
de  schepselen.  Wanneer  echter  de  schepselen  door  hun 
erkennen  weer  tot  hun  hoogsten  oorsprong  stijgen,  zoo 
worden  zij  ook  leeg  van  God,  want  door  de  volmaakte 
waarheid  komen  zij  tot  de  eeuwigheid,  daar  waar  hij  deel 
.  uitmaakt     van     het    eeuwige    bestaan,    terwijl    in    zijn 
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geschapen  vorm  God  in  hem  leeft  in  een  afgescheiden 
vorm.  De  mensch  moet  dus  niet  alleen  dezen  afgescheiden 
vorm  te  boven  gaan,  maar  ook  God  zelven,  tot  wien  hij 
dan  komt.  Het  ont-zijnde  bestaan  vangt  boven  God  aan, 
daar  waar  de  mensch  een  is  met  den  schepper  en  zelf  de 
schepper  is.  Hier  is  de  mensch  zoowel  oorzaak  van  zijn  eigen 
eeuwige  als  van  zijn  vergankelijke  bestaan,  en  terwijl 
zijn  tijdelijk  wezen  gedoemd  is  te  vergaan,  blijft  hij 
eeuwig  zich  zelf  voortbrengend  in  het  eeuwige  zijn  en 
slechts  hiertoe  is  de  mensch  geboren.  In  deze  geboorte 
werden  alle  dingen  gekozen  en  is  de  mensch  dus  te  gelijk 
oorzaak  van  zich  zelf  en  van  alle  dingen.  Ware  ik  niet,  zoo 
waren  ook  alle  dingen  en  ook  God  niet.  Toen  ik  uit 
God  trad  deden  alle  dingen  mij  het  bestaan  Gods  kennen, 
maar  dit  kon  mij  niet  zalig  maken,  daar  ik  daarbij  zelf  een 
schepsel  bleef.  Zalig  wordt  de  mensch  eerst  wanneer  hij 
tot  het  leege  bestaan  in  den  wil  Gods  komt  en  ook  leeg 
wordt  van  dezen  wil  Gods,  van  al  zijne  werken  en  van  God 
zelven.  Daar  is  de  mensch  meer  dan  alle  schepselen  en 
boven  de  engelen.  Hij  is  daar  datgene  wat  hij  eeuwig 
blijven  zal.  In  deze  verheffing  wordt  de  mensch  zoo  rijk 
dat  God  hem  niet  meer  genoeg  is  in  zijn  God-aspect, 
want  de  mensch  vond  hier  datgene  wat  God  en  mensch 
gemeen  hebben.  Hij  wordt  hier  het  onbewegelijke 
hetwelk  alle  dingen  beweegt,  door  leegheid  veroverde  de 
mensch  hier  datgene  wat  hij  eeuwig  was,  is  en  blijven 
zal.  Dat  is  de  natuurlijke  armoede  waarbij  God  in  den 
geest  komt. 

Indien  er  geen  bemiddeling  tusschen  God  en  ziel 
bestond,  zou  de  mensch  God  zien.  God  wil  dat  geen 
bemiddeling  tusschen  hem  en  ziel  zij.  Zonder  bemidde- 
ling is  volmaakte  vereeniging  mogelijk,  maar  zoolang  er 
nog  bemiddeling  bestaat  —  hoe  gering  deze  ook  zij  — 
zoolang  is  vereeniging  uitgesloten.  Boetius  zegt  ook 
dat  men  alle  gewaarwordingen  en  wijzen  van  gewaar- 
wording moet  afleggen,  want  deze  alle  zijn  bemiddeling. 
Datgene  wat  men  ziet  wordt  als  een  beeld  in  ons  gebracht. 
Dit  beeld  is  het  middel  en  het  heeft  geen  middel  noodig 
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om  het  waargenomene  in  ons  bewustzijn  te  brengen. 
De  oogen  zijn  spiegels,  evenals  de  ziel  ook  een  spiegel  is : 
al  wat  er  voor  gehouden  wordt  wordt  er  door  weerkaatst. 

Evenals  het  beeld  de  bemiddeling  tusschen  het  geziene 
en  het  bewustzijn  is,  zoo  is  ook  het  eeuwige  Woord  Gods 
de  bemiddeling  tusschen  God  en  ziel.  Hoe  reiner  de  spie- 
gel is,  hoe  volmaakter  en  zuiverder  zij  weerkaatst  en 
daarom  neemt  de  reine  ziel  God  volkomen  waar. 

Hij  die  tot  de  reine  louterheid  komen  wil  moet  zich 
van  alle  persoonlijkheid  bevrijden,  zoodat  de  mensch,  die 
ver  van  hem  verwijderd  is  en  dien  hij  nooit  gezien  heeft, 
hem  even  lief  is  als  zijn  beste  vriend.  Wanneer  ge  meer 
aandacht  aan  u  zelf  geeft  dan  aan  dien  vreemden,  hebt 
ge  de  louterheid  nog  niet  bereikt,  hoewel  gij  er  mogelijker- 
wijze naar  tracht.  Alleen  dat  hart  is  rein,  voor  hetwelk 
geen  geschapenheden  bestaan.  Maar  ook  van  de  afwezig- 
heid moet  men  vrij  zijn,  daar  men  door  zijn  leegheid 
tot  het  al  moet  komen.  Wanneer  een  gloeiende  kool  u 
brandt,  komt  dit  doordat  in  u  niet  de  eigenschappen 
van  de  kool  aanwezig  waren.  Zoo  moet  in  u  niet  de 
afwezigheid  zijn,  maar  de  leegheid,  welke  God  en  de 
schouwer  gemeen  hebben  en  hen  vereenigen.  De  afwezig- 
heid is  onvolkomenheid,  de  leegte  echter  is  de  aanwezig- 
heid van  het  al.  Scheidt  men  zich  van  dit  bloote  bestaan, 
zoo  vervalt  men  in  het  niet.  Elk  ding,  dat  op  zich  zelf 
bestaat,  bestaat  in  het  bloote  bestaan  dat  geen  doel 
heeft.  Het  bestaat  zonder  onderscheid  en  raakt  het 
stoffelijk  niet  aan,  daar  het  slechts  op  zich  zelf  bestaat, 
zonder  behoeften  en  met  alles  onbekend. 

God  is  het  eenvoudigste  bestaan,  in  hem  zijn  alle 
dingen  een.  Hij  vermag  alle  dingen  omdat  hij  een  is. 
Hoe  eenvoudiger  een  ding  is,  hoe  krachtiger  en  sterker, 
want  samengestelde  dingen  breken  gemakkelijk.  Wan- 
neer kracht  verdeeld  wordt,  zoo  wordt  zij  daardoor 
zwakker,  en  zoo  vermindert  ook  het  vermogen  van  het 
erkennen  wanneer  het  verdeeld  wordt  over  de  menig- 
vuldigheid der  schepselen,  en  het  is  zonder  kracht  tegen- 
over God.    Wanneer  het  erkennen  echter  ledig  aan  alle 
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schepselen  is  en  de  kracht  aller  zinnen  in  het  erkennen 
samen  komt,  en  ook  de  zinnen  zich  met  elkaar  vereeni- 
gen, zoo  wordt  ook  het  erkennen  zoo  krachtig  dat  het 
van  God  datgene  krijgt  wat  het  begeert. 

De  afwezigheid  van  het  tijdelijke  voert  tot  de  eeuwig- 
heid ;  daar  waar  het  vergankelijke  niet  is,  daar  is  God. 

DE  LIEFDE  GODS  EN  DE  LIEFDE  DES  MENSCHEN 

God  is  liefde  en  hij,  die  in  liefde  leeft,  leeft  in  God 
en  God  in  hem.  God  heeft  alles  in  liefde  en  door  liefde 
gemaakt  en  houdt  door  de  liefde  zijne  schepselen  in  het 
bestaan.  De  schepselen  zouden  hun  leven  verliezen 
wanneer  God  hun  zijne  liefde  ontnam.  God  is  zoo  zeer 
een  uitdrukking  van  liefde,  dat  al  datgene  wat  liefhebben 
kon,  hem  moet  liefhebben,  in  liefde  en  leed.  Men  kan 
slechts  het  goede  beminnen  of  ten  minste  datgene 
wat  ons  goed  schijnt  te  zijn,  daarom  raadt  Augustinus 
ook  al  datgene  lief  te  hebben  wat  men  liefhebben  kan  en 
datgene  in  ons  te  behouden  wat  onze  ziel  genoegdoening 
geeft.  God  heeft  lief  en  zijn  goddelijk  wezen  ligt  ten 
grondslag  aan  zijne  liefde.  Hij  die  zegt  dat  God  niet 
liefheeft  ontnam  hem  zijn  goddelijke  aspect,  want 
liefhebben  is  een  van  zijne  aspecten.  De  liefde  Gods  is 
de  Heilige  Geest,  maar  in  ons  is  zij  dat  niet.  De  lichame- 
lijke spijs  in  ons  wordt  ons  zelf  maar  de  geestelijke  spijs 
neemt  ons  in  zich  zelve,  daarom  is  de  goddelijke  liefde 
ook  eigenlijk  niet  in  ons  maar  bevinden  wij  ons  in  haar. 
In  de  geestelijke  gebieden  kan  het  eene  ding  in  het  andere 
wonen,  hetgeen  in  de  stoffelijke  wereld  niet  mogelijk  is. 
Zoo  komt  het  dan  ook  dat  God  zich  geheel  in  mij  kan 
bevinden,  zoodat  daar  waar  ik  ben  ook  hij  is,  en  waar 
hij  is  ook  ik  mij  bevind.  God  bestaat  in  alle  schepselen 
en  hij  doet  door  den  invloed  van  zijn  liefde  alle  schepselen 
bewust  of  onbewust  naar  zijn  liefde  zoeken  en  deze  in 
hem  groeien,  zoodat  het  schepsel  te  slotte  zijn  eigen 
wezen  verliest  om  geheel  een  te  worden  met  God.  Men 
moet  alleen  God  zelven  vragen  een  te  worden  met  hem. 


348    DE    LIEFDE    GODS    EN    DE    LIEFDE    DES    MENSCHEN 


wanneer  men  het  iemand  anders  vraagt  is  het  afgoderij. 
Men  moet  het  vragen  in  den  geest  en  in  de  waarheid. 
Vraag  ik  die  vereeniging  voor  een  bepaald  persoon, 
200  vraag  ik  weinig,  vraag  ik  ze  niet  voor  een  persoon 
maar  in  het  algemeen,  zoo  vraag  ik  het  meeste,  vraag 
ik  ze  echter  zonder  eenige  beperking,  zoo  vraag  ik  ze  het 
waarlijkst,  want  God  is  niet  deze  of  gene  maar  God  is 
zonder  beperking. 

God  heeft  zich  zelf  lief  en  daarom  heeft  hij  de  schep- 
selen lief  voor  zoover  zij  hem  uitdrukken,  voor  zoover 
zij  in  hem  bestaan  en  hij  in  deze  schepselen.  In  dezelfde 
liefde  in  welke  God  zich  zelf  bemint,  daarin  heeft  hij 
ook  de  schepselen  lief.  De  liefde  Gods  is  de  Heilige 
Geest  en,  bestond  deze  liefde  niet,  zoo  zou  de  Heilige 
Geest  ook  niet  bestaan.  De  Heilige  Geest  raakt  de  ziel 
zonder  bemiddeling  aan.  Alles  wat  God  behaagt,  behaagt 
hem  in  den  Zoon,  en  alles  wat  God  liefheeft,  heeft  hij 
in  den  Zoon  lief.  Daarom  moet  de  mensch  zoo  leven 
dat  hij  een  worde  met  den  Zoon  en  de  Zoon  zelve  zij. 

Wij  hebben  de  dingen  lief  voor  zoover  wij  het  goede 
in  ze  waarnemen,  God  bemint  echter  voor  zoover  Hij  zelf 
goed  is,  maar  wat  hij  in  het  geschapene  liefheeft  is  ook 
weer  zijn  eigen  goedheid,  zijn  liefde  echter  maakt  het  den 
schepselen  mogelijk  dat  wij  in  hem  zijn  en  in  de  wijsheid 
leven. 

In  Gods  liefde  worden  alle  dingen  verteerd,  zij  is 
zonder  begrenzing  eeuwig  en  onbevatbaar.  In  de  eeuwig- 
heid kan  zij  ook  niet  voltooid  worden,  want  ze  is  zonder 
einde.  God  kan  zijne  liefde  niet  verhoogen,  want  er  bestaat 
niets  hoogers  dan  zijne  liefde.  Hij  kan  ze  niet  in  de  ruimte 
uitdrukken,  want  buiten  hem  bestaat  er  niets,  waaraan 
hij  zijne  liefde  zou  kunnen  openbaren.  God  kan  niets 
liefhebben  wat  zich  beneden  hem  bevindt,  en  boven 
hem  bestaat  er  niets.  Daarom  kan  God  niet  anders 
liefhebben  dan  zich  zelven,  en  het  geschapene  voor  zoover 
het  in  hem  bestaat  en  hij  zich  in  de  schepselen  bevindt. 
In  de  schepselen  bestaat  een  gelijkenis  met  de  liefde 
en  het  welbehagen   Gods,   welke  zonder  mate  in  hem 
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bestaan,  daarom  zou  het  dwaas  zijn  liefde  en  welbehagen 
in  de  schepselen  te  zoeken,  daar  deze  volmaakt  in  God 
te  vinden  is. 

De  ziel  wordt  door  de  ongeschapene  goddelijke  wijsheid 
tot  God  gedragen.  Hierdoor  neemt  zij  deel  aan  het  god- 
delijk leven,  en  door  dienzelfden  weg  komt  ook  Gods 
liefde  tot  de  ziel,  de  liefde  in  welke  God  zich  zelf  bemint 
strekt  zich  hierdoor  ook  over  de  ziel  uit. 

De  drie  goddelijke  personen  zijn  ook  in  de  ziel  gemani- 
festeerd :  de  Vader  in  de  behoudende  kracht,  waarin 
alle  dingen  eeuwig  in  den  mensch  blijven ;  de  Zoon  in 
het  erkennen,  dat  het  verstaan  medebrengt  en  dat  het 
de  ziel  mogelijk  maakt  God  altijd  te  erkennen,  zonder 
beelden  of  bemiddeling,  terwijl  de  Heilige  Geest  in  de  ziel 
de  liefde  doet  ontstaan  welke  de  ziel  God  doet  liefhebben, 
zonder  dat  zij  verwacht  dat  God  zijn  liefde  tot  haar 
zichtbaar  make,  daar  God  daarboven  staat.  Daarom  moet 
men  God  ook  bovengeestelijk  liefhebben,  want  zoolang 
de  ziel  geest  en  vorm  behoudt,  zoolang  oak  heeft  ze 
gestalten  tot  voorwerp  harer  liefde.  Dan  bezit  zij  ook  niet 
de  eenheid  of  de  eenig-geborenheid  en  zoolang  zij  deze 
niet  heeft,  heeft  de  ziel  God  nooit  werkelijk  liefgehad, 
want  de  echte  liefde  is  het  ingeboren  zijn.  De  ziel  moet 
God  zelfs  niet  als  God  liefhebben,  maar  als  de  niet-gestalte, 
den  niet-persoon  en  niet-geest.  De  ziel  moet  God  liefhebben 
in  een  loutere  eenheid.  God  moet  men  boven  het  hart 
liefhebben,  daarom  moet  hij  die  God  werkelijk  liefheeft 
noch  eenig  schepsel  beminnen  noch  door  eenig  schepsel 
worden  bemind,  want  zoolang  dit  nog  mogelijk  is,  is 
de  mensch  met  de  schepselen  verbonden,  terwijl  juist 
noch  lief  noch  leed  der  schepselen  hem  moeten  kunnen 
bewegen.  Degene,  die  om  een  rede  bemint,  die  bemint 
in  het  hart,  maar  men  moet  buiten  het  hart  liefhebben, 
dat  is  zonder  rede,  noch  om  eeuwig  noch  om  vergankelijk 
goed  maar  alleen  God,  en  door  God  in  de  louterheid  van 
zijn  eenvoudig  wezen  in  alles  wat  hij  geven  mag. 
Een  teeken  van  de  ware  liefde  tot  God  is  het  feit  dat  de 
mensch  niets  dan  God  ontvangt,  dan  ontvangt  men  aller- 
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wege  licht  en  heeft  men  God  in  alle  schepselen  lief.  Vol- 
komen liefde  tot  God  bestaat  daarin  dat  niets  wat 
minder  is  dan  God  de  ziel  aantrekt,  of  wel  dat  het  natuur- 
lijke in  de  schepselen  niet  de  ziel  aantrekt  maar  dat  zij 
slechts  God  in  de  schepselen  liefheeft. 

De  ziel  moet  God  in  alle  dingen  weten  te  nemen,  want 
God  is  overal.  St.  Augustinus  zegt  dat  God  niet  is 
weggegaan,  nadat  hij  alle  schepselen  gemaakt  had, 
maar  hij  is  bij  de  schepselen  gebleven.  Wanneer  men  de 
schepselen  en  God  tegelijk  kon  bezitten,  zoo  had  men 
niet  meer  dan  wanneer  men  God  alleen  bezit.  Hij  die 
den  Zoon  heeft  met  den  Vader,  bezit  niet  meer  dan  hij 
die  den  Zoon  alleen  heeft,  want  samen  zijn  ze  niet  meer 
dan  afzonderlijk.  Wanneer  de  mensch  God  in  alle  dingen 
neemt,  zoo  is  dat  een  teeken  dat  hij  zijn  eenigen  Zoon 
in  hem  gebaard  heeft.  Wanneer  ge  God  in  alle  dingen 
waarneemt,  en  slechts  God  in  die  dingen  liefhebt,  zoo 
is  het  eene  ding  u  niet  liever  dan  het  andere,  zelfs  al  ware 
het  uw  vader  of  uw  moeder  of  uw  zaligheid ;  wanneer 
ge  er  slechts  God  in  liefhebt,  zoo  zijn  zij  u  niet  liever 
dan  vader,  moeder  of  de  zaligheid  van  een  ander.  Wan- 
neer gij  de  zaligheid  van  Petrus,  van  Paulus  of  van  de 
engelen  liefhebt  als  uw  eigen  zaligheid,  zoo  hebt  gij  een 
aandeel  in  deze  zelfde  zaligheid.  Wanneer  de  mensch 
niet  met  het  loutere  eenvoudige  wezen  te  doen  heeft 
maar  met  menigvuldige  dingen,  zoo  moet  de  mensch 
al  datgene  afleggen  wat  het  zijne  is.  Zoo  maakt  de 
mensch  dan  zich  zelf  het  eigendom  Gods,  en  dan  wordt 
ook  God  het  eigendom  des  menschen,  zooals  hij  zijn 
eigen  eigendom  is.  Hij  wordt  dan  's  menschen  God,  even 
zooals  hij  zijn  eigen  God  is.  De  mensch  moet  al  zijn 
werk  in  God  verrichten  en  afgescheiden  zijn  van  al  het 
vergankelijke,  doordat  hij  slechts  God  in  het  verganke- 
lijke liefheeft. 

De  zoon  is  de  gelijkenis  des  Vaders  en  de  Godheid, 
de  liefde  van  hen  beiden  tot  elkaar  wordt  echter  door 
den  Heiligen  Geest  gebracht.  De  gelijkheid  tusschen 
Vader  en  Zoon  is  een  gevolg  van  hunne  gemeenschappe- 
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lijke  natuur,  hun  gelijkheid  komt  voort  uit  'het  eene,  in 
het  eene  met  het  eene,  hetwelk  de  oorsprong  is  der 
bloeiende  gloeiende  liefde.  Het  eene  wezen  ontstaat 
zonder  eenigen  oorsprong,  en  ook  het  beeld  ervan,  dat 
in  den  Zoon  is  uitgedrukt,  vindt  zijn  oorsprong  in  het  eene 
wezen  waaruit  het  ontstaat.  De  liefde  echter  brengt 
van  hunne  natuur  mede  dat  zij  van  twee  zijden  tegelijk 
ontspringt,  alsof  deze  samen  slechts  een  oorsprong 
waren,  want  de  liefde  bestaat  niet  tweevoudig.  De 
liefde  doet  door  haren  drang,  haren  gloed  en  begeerte, 
twee  tot  een  samenvloeien.  Salomo  zegt  dat  alle  water  en 
alle  wezen  terugvloeien  en  zich  terughaasten  tot  hun  oor- 
sprong. Zoo  ook  wordt  de  ziel  door  de  liefde  teruggeleid 
tot  haren  eersten  oorsprong,  tot  dat  eene  hetwelk  ons 
aller  Vader  is  in  hemel  en  op  aarde.  Daar  de  ziel  een  beeld 
van  het  eene  wezen  is,  trekt  zij  tot  God,  daar  hij  dat 
eene  wezen  zelve  is.  Wanneer  het  aardsche  vuur  het 
hout  aansteekt  en  als  vonken  doet  branden,  zoo  ontvangt 
de  vonk  de  natuur  des  vuurs.  Het  wordt  het  evenbeeld 
van  het  loutere  wezen  des  vuurs  en  verlaat  zijn  soort- 
gelijke op  de  aarde.  De  Vader  van  de  vonk  is  het  vuur 
en  haar  moeder  is  het  hout,  haar  broeders  en  zusters  zijn 
de  andere  vonken.  Maar  op  deze  wacht  de  vonk  niet, 
zij  stijgt  op  naar  haren  werkelijken  vader,  den  hemel, 
want  deze  is  de  wezenlijke  vader  van  de  vonk,  het  vuur 
is  dat  niet.  Niet  alleen  laat  de  vonk  zijn  verwanten  op 
de  aarde  achter,  maar  bij  de  opstijging  tot  haren  Vader 
den  hemel  geeft  ze  haar  eigen  bestaan  op,  want  ze  gaat 
reddeloos  verloren  en  dooft  uit  in  de  koude  lucht.  De 
vonk  wil  echter  hare  liefde  bewijzen  welke  zij  van  hare 
natuur  voor  den  vader  had. 

Elders  zagen  wij  reeds  dat  wanneer  men  een  bokaal 
niet  alleen  van  alle  vloeistof  maar  ook  van  alle  lucht 
kon  ledig  maken,  zoo  vergat  de  bokaal  hare  natuur 
en  werd  zij  door  de  leegte  tot  den  hemel  opgeheven. 
Hoe  minder  de  ziel  inhoudt,  van  alle  vergankelijke 
dingen  leeg  is  en  niets  in  zich  besluit  wat  niet  God 
is,    hoe   reiner   en    goddelijker   zij    ook    God  bevat ;   zij 
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ziet  God  dan  —  zooals  Paulus  het  uitdrukt  —  van 
aangezicht  tot  aangezicht  en  niet  meer  alleen  door  een 
beeld.  Hetzelfde  kan  van  de  gelij k-beeldigheid  en  liefdes- 
gloed  gezegd  worden.  Hoe  meer  de  ziel  op  God  gelijkt, 
hoe  heftiger  en  sneller  jaagt  zij  hem  ook  na,  hoe  zoeter 
en  gelukzaliger  is  ook  haar  gang.  Daar  gelijk-beeldigheid 
uit  het  eenige  wezen  voortkomt  en  weer  tot  deze  eenheid 
lokt,  zoo  heeft  de  ziel  geen  rust  voordat  zij  deze  eenheid 
weer  deelachtig  geworden  is ;  datgene  wat  haar  hiertoe 
lokt  bevredigt  haar  niet,  noch  datgene  wat  aangetrokken 
wordt.  Daarom  zegt  de  Heer  ook  in  het  boek  van  den 
Profeet  Jesaia  dat  geen  graad  van  gelijkheid,  geen  vuur 
der  liefde  hem  voldoening  geeft,  totdat  hij  zelf  in  den  Zoon 
verschijnt,  zelf  in  de  liefde  —  den  Heiligen  Geest  — 
ontvlamd  is.  Ook  Jezus  Christus  bidt  zijnen  Vader  dat 
wij  met  hem  en  in  hem  een  worden,  niet  slechts  vereenigd. 
Het  vuur  en  het  hout  geven  ons  hier  weer  een  goed 
voorbeeld.  Wanneer  het  hout  brandt,  zoo  gaat  het  steeds 
meer  op  het  vuur  gelijken  en  wordt  het  er  meer  en  meer 
aan  gelijk,  maar  hoe  warm  ook  het  hout  wordt,  toch  begint 
het  gelijk-zijn  niet  voordat  het  vuur  zich  in  het  hout 
openbaart,  voordat  het  vuur  aan  het  hout  zijn  eigen 
natuur  mededeelt  en  ook  hetzelfde  wezen  geeft  dat  het 
vuur  zelve  bezit.  Dan  wordt  het  geheel  ook  een  vuur, 
maar  voor  dit  tot  stand  komt  heeft  er  een  worsteling 
tusschen  hout  en  vuur  plaats.  Wanneer  echter  alle 
ongelijkheid  tusschen  vuur  en  hout  hebben  opgehouden 
te  bestaan,  dan  houdt  de  strijd  ook  op.  Men  zou  zelfs 
kunnen  zeggen  dat  de  verborgen  kracht  der  natuur  in 
het  geheim  gelijkenis  even  zoo  zeer  verafschuwt  als 
vreemdheid,  voor  zoover  de  gelijkenis  nog  onderscheid  en 
verschillende  bestaansvormen  in  zich  sluit ;  zij  zoekt 
slechts  het  eene.  De  ziel  haat  gelijkenis,  zij  schat  de  dingen 
niet  om  hen  zelve,  maar  slechts  om  dat  eene  hetwelk  in  de 
dingen  verborgen  is,  den  werkelijken  Vader,  de  bron  aller 
dingen  in  hemel  en  op  aarde,  die  zelve  zonder  oorsprong 
is.  Daarom  ook  zoolang  er  slechts  gelijkenis  bestaat 
tusschen  vuur  en  hout,  zoo  is  dat  ook  nooit  waar  wel- 
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Lchagen,  noch  zwijgen  noch  rust,  noch  genoegen.  Het 
vuur  worden  is  een  worsteling,  welke  met  lijden  gepaard 
gaat  en  in  den  tijd  geschiedt.  De  volbrachte  geboorte 
van  het  vuur  is  lust  en  vreugde,  zonder  tijd  of  ruimte, 
want  lust  en  vreugde  schijnen  niemand  tijdelijk  toe 
of  met  plaats  in  verband  te  staan.  Philippus  roept 
daarom  uit  ,,Heer,  toont  ons  den  Vader  en  het  is  ons 
genoeg."  Vader  beduidt  hier  het  eene,  waarin  de 
drang  naar  gelijkheid  zwijgt  en  al  datgene  tot  rust 
komt,  wat  begeerte  heeft  naar  bestaan.  In  dat  eene 
bestaan  bevindt  zich  de  loutere  liefde,  daar  waar  ze  nog 
niet  liefde  heet,  waar  geen  vreemdheid  bestaat,  waar 
alles  zich  in  de  oorspronkelijke  zuiverheid  bevindt.  Dat- 
gene wat  hier  bestaat  moet  gelijkheid  hebben  met 
datgene  waarvan  het  komt  en  waarheen  het  gaat. 
Het  moet  dezelfde  geaardheid  hebben  en  moet  zonder 
vreemd  bestaan  zijn.  Zoo  is  het  met  den  Zoon,  die 
een  andere  persoon  is  dan  de  Vader,  maar  toch  is  hij  gelijk 
den  Vader.  Hij  heeft  denzelfden  aard  en  houdt  de- 
zelfde goddelijke  natuur  in.  In  deze  afgescheidenheid 
moet  de  vereeniging  bestaan  tusschen  hem  die  liefheeft 
en  het  voorwerp  zijner  liefde,  want  daar  vinden  zij  de 
gelijkheid  welke  hen  vereenigt.  Beiden  moeten  getuigen 
van  hunnen  verheven  oorsprong  en  niet  van  hun  andere 
bestaan  en  zij  moeten  verbonden  zijn  in  hun  reine  wezen 
waaruit  alle  dingen  voortkomen. 

Het  eenige  gebod  hetwelk  Jezus  den  menschen  gaf  was 
elkander  lief  te  hebben  als  zich  zelven.  De  mensch  bemint 
met  den  Heiligen  Geest  en  de  liefde  is  in  zijn  loutersten 
vorm  eigenlijk  God,  want  het  eind  der  liefde  is  het  goede, 
daar  de  liefde  zich  slechts  op  het  goede  richten  kan 
en  het  goede  God  is.  De  werkelijke  liefde  is  geheel  louter, 
zij  moet  zich  noch  op  een  persoon  noch  op  zich  zelf 
richten.  Geen  werk  is  goed  en  geen  deugd  bestaat,  of 
zij  bevinden  zich  in  de  liefde.  Hij  die  eenmaal  Gods 
zoetheid  ondervond  kan  zich  met  zijn  liefde  niet  meer 
van  God  of  van  het  goede  afwenden.  Wanneer  de  mensch 
God  en  het  goede  liefheeft,  omdat  zij  goddelijk  en  goed 

23 


354       DE  LIEFDE  GODS  EN  DE  LIEFDE  DES  MENSCHEN 

zijn,  ZOO  is  de  liefde  van  deze  mensch  zoo  gelouterd 
dan  hij  hierdoor  alle  deugden  bezit,  welke  de  mensch  zich 
ooit  eigen  kan  maken,  ja  nog  verhevener  dan  deze 
alle  te  zamen.  Dat  de  Paus  Paus  is,  is  het  gevolg  van 
veel  vergankelijk  werk.  De  deugd  echter  is  een  louter 
bezit,  dat  van  alle  vergankelijkheid  is  afgescheiden, 
zij  is  het  gevolg  van  's  menschen  loutere  liefde  tot  God 
en  het  goede.  God  bemint  de  schepselen  voordat  zij 
bestonden.  Hij  begeert  onze  liefde  en  vereeniging  met 
hem  zoo  zeer,  dat  hij  ons  hierin  tegemoet  komt.  Hij 
begeert  dat  wij  vergeving  verlangen  van  hen  wien  wij 
leed  aan  deden,  daar  er  zich  dan  meer  liefde  in  de  wereld 
zou  bevinden,  en  opdat  liefde  zou  kunnen  bestaan  moet 
er  eenheid  en  gelijkheid  zijn.  Daarom  is  er  dikwijls  geen 
vrede  tusschen  heer  en  knecht  en  tusschen  man  en  vrouw, 
want  zij  zijn  elkander  ongelijk  en  van  elkaar  gescheiden, 
daar  zij  twee  zijn.  Heb  ik  een  appel  in  mijn  hand,  zoo 
kunnen  mijne  oogen  hem  waarnemen,  maar  niet  mijn 
mond.  Eet  ik  daarentegen  den  appel,  zoo  neemt  mijn 
mond  hem  waar,  maar  niet  mijne  oogen.  Dit  komt 
door  de  gescheidenheid  der  zintuigen.  De  werkelijke 
liefde  vereenigt,  en  wanneer  de  Heer  zegt  ,,hebt  elkander 
lief",  zoo  beduidt  dit  dat  alle  afgescheidenheid  tusschen 
de  menschen  moet  vervallen.  Johannes  zegt  ,,God  is 
liefde  en  wie  in  liefde  is,  is  in  God  en  God  is  in  hem". 
Ware  God  in  mij  en  ik  niet  in  hem,  zoo  ware  er  tweeheid 
en  was  al  het  bestaande  niet  een.  Daar  God  en  ik  echter 
door  de  liefde  een  gemeenschappelijk  bestaan  hebben, 
ben  ik  noch  slechter  noch  beter  dan  God.  Wanneer 
Petrus  op  de  vraag  des  Heeren,  of  hij  hem  liefheeft, 
ten  antwoord  geeft :  ,,Heer,  Gij  weet  het  of  ik  u  liefheb", 
zoo  meent  hij  :  ,,Heer,  ik  heb  u  lief  indien  gij  er  mij  de 
kracht  toe  gaaft,  doet  gij  dit  niet,  zoo  kan  ik  u  niet 
liefhebben." 

Hij  die  God  liefheeft  zooals  men  dat  werkelijk  moet 
doen,  die  moet  zijn  medemenschen  liefhebben  als  zich 
zelven  en  hunne  smarten  voelen  als  zijn  eigen  smarten. 
Wanneer  de  mensch  het  hiertoe  brengt,  zoo  is  hij  gerecht,. 
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zooals  hij  het  in  den  hemel  zou  zijn,  en  heeft  hij  meer 
vreugde  dan  wanneer  hij  zich  slechts  over  zijne  eigen 
vreugden  verheugen  zou.  Wanneer  een  mensch  voelt, 
dat  iets,  dat  hem  zelf  betreft,  hem  nader  staat  dan  dat 
wat  een  ander  aangaat,  zoo  doet  hij  zijn  naaste  onrecht. 
Hij  die  voor  zich  zelf  God  zoekt  zal  God  nooit  vinden, 
w^ant  hij  zoekt  God  niet  louter.  Sommige  menschen 
zoeken  iets  met  God,  alsof  hij  een  licht  ware  bij  den 
schijn  waarvan  men  iets  zoekt  en  dat  men  wegwerpt 
wanneer  men  het  gezochte  gevonden  heeft. 

Liefde  zonder  geestelijke  leiding  is  verkeerde  minnerij, 
het  is  een  verguizing  van  recht,  een  verstoring  van 
vrede  en  een  begeerte  naar  ondeugden  en  zonden.  Het 
is  een  werk  des  duivels,  het  doodt  de  goddelijke  wijsheid 
en  den  wil  tot  het  goede  en  slaat  den  mensch  met  blindheid. 
Geestelijke  liefde  is  geheel  anders,  zij  is  geheel  zonder 
eigenbaat  en  is  een  met  de  geboden  Gods,  welke  ons  op 
het  goede  wijzen  ter  wille  van  het  goede  zonder  reden  of 
grond.  Indien  ik  een  vriend  liefhad  om  de  goedheid 
welke  hij  mij  bewees,  dan  had  ik  niet  mijn  vriend  lief 
maar  mij  zelven.  Indien  ik  mijn  vriend  werkelijk  liefheb, 
zoo  is  dat  ter  wille  van  zijne  deugden  en  zijn  eigen  waarde, 
zooals  ik  ook  God  lief  moet  hebben  om  hem  zelven  en 
niet  om  datgene  wat  hij  mij  gaf.  De  liefde  tot  het 
goede  is  de  bloem  en  het  sieraad  der  deugden,  zij  is  de 
moeder  aller  deugden,  aller  volkomenheid  en  aller 
zaligheid,  want  zij  is  God.  Hij  die  iets  opgeeft  om  Gods 
wil  zal  het  van  God  honderdvoudig  terugontvangen, 
maar  wanneer  men  iets  opgeeft  om  het  eeuwige  leven  in 
ruil  er  van  te  krijgen  en  het  honderdvoudig  terug  te 
ontvangen,  zoo  hebt  ge  in  werkelijkheid  niets  verlaten  of 
opgegeven.  De  mensch  moet  zich  zelf  verlaten  en  geheel 
opgeven,  dan  is  hij  zoo  louter  dat  de  wereld  geen  vat  op 
hem  heeft. 

De  liefde  rooft  en  verwijdert  alle  vergankelijke  dingen, 
zoodat  de  mensch  ze  niet  meer  bezit.  Hij  moet  ook 
afstand  doen  van  alle  geestelijke  goederen,  welke  hij  door 
gebed  en  meditatie,  deugden  en  goed  gedrag  voor  zich 
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verzamelde  en  welke  geestelijke  menscheii  dikwijls  tot 
troost,  zaligheid  en  vreugde  konden  strekken.  De  liefde 
heft  den  mensch  uit  alle  gaven  en  loon  welke  hij  in  den  tijd 
zou  kunnen  ontvangen.  Er  bestaat  hier  een  groote 
overeenkomst  tusschen  de  liefde  en  den  dood,  daar  deze 
gevolgen  der  liefde  ook  de  resultaten  van  den  dood  zijn.  . 
Wanneer  echter  de  mensch  zich  zelf  opgeeft  en  van 
zijn  ,,ik"  afstand  doet,  zoo  is  dit  echter  een  gevolg  der 
liefde.  Zoolang  de  menschen  nog  stervend  zijn,  bezitten 
zij  niet  de  genade  Gods,  welke  de  liefde  is  en  waardoor 
elke  vorm  van  zelfzucht  sterft.  Alleen  de  liefde  die 
sterk  is  als  de  dood  kan  de  eigen-zucht  en  het  zelf-zoeken 
der  menschen  te  niet  doen  gaan.  Het  grootste  lijden  in  de 
hel  is  dat  daar  niets  de  zelfzucht  kan  dooden. 

De  werkelijke  liefde  scheidt  den  mensch  van  al  het 
vergankelijke,  zoodat  hij  niet  meer  op  bezit  of  eigenbaat 
belust  is.  Wanneer  de  mensch  dit  bereikt  heeft,  vangt 
zijn  ziel  aan  naar  geestelijke  goederen  te  zoeken  en  komt 
door  gebed  en  meditatie  door  verrukking  tot  God.  Hier 
leert  zij  in  gelukzaligheid  te  genieten  boven  al  hetgene 
dat  haar  vroeger  aangenaam  was,  want  de  geestelijke 
gelukzaligheid  gaat  ver  boven  alle  tijdelijke  genoegens. 
Ook  dit  geestelijke  geluk  moet  worden  opgegeven,  opdat 
de  mensch  van  alles  bevrijd  in  God  kan  gaan.  Hiertoe 
moet  hij  ook  al  datgene  achter  zich  laten  wat  de  ziel 
liefhad,  en  door  de  liefde  tot  God  komt  de  ziel  er  toe 
ook  God  om  Gods  wil  te  verlaten.  Dit  is  het  grootste 
ofïer,  hetwelk  alleen  volbracht  kan  worden  door  de  liefde 
welke  sterker  is  dan  de  dood.  De  mensch  denkt  hier  niet 
meer  aan  het  eeuwige  leven,  noch  aan  de  schatten  der 
eeuwigheid,  hij  doet  afstand  van  God  en  al  diens  gaven. 
De  mensch  bestaat  hier  niet  meer  voor  zich  zelf,  noch 
hoop  op  eeuwig  leven,  noch  verlangen  naar  het  hoogste 
doel  moedigen  hem  hier  aan.  Het  is  de  liefde,  welke 
sterker  is  dan  de  dood,  welke  den  mensch  hier  toe  kan 
brengen,  zij  scheidt  hem  af  van  de  wereld  en  brengt 
hem  tot  God,  dien  hij  door  zijn  volkomen  opgave  heeft 
bereikt. 
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üe  werkelijke  vereeiiigende  liefde  maakt  den  meiisch 
rein  van  zijn  gebreken.  Door  haar  bereikt  de  menscli 
drie  voorname  eigenschappen.  Ten  eerste  wanneer  de 
mensch  bemerkt  dat  hij  door  liefde  tot  iets  vergankelijks 
gehinderd  wordt  in  zijn  geestelijke  liefde,  zoo  vindt  hij 
dan  de  kracht  datgene  wat  hem  hindert  op  te  geven. 
Ten  tweede  dat,  hoe  groot  ook  de  smart  of  het  leed  is 
hetwelk  hij  lijdt,  hij  het  door  de  liefde  lijden  kan  ;  want 
voor  hem  die  de  geestelijke  liefde  bezit  is  al  datgene, 
wat  hij  lijdt  of  draagt  of  mist,  niets  in  verhouding  tot 
deze  liefde.  Ten  derde  verzoet  de  geestelijke  liefde 
zoo  ver  het  menschelijke  hart,  dat  de  mensch  niet  meer 
weet  of  andere  menschen  hem  liefhebben  of  haten,  zoodat 
hij  hetzelfde  gevoelt  tegenover  beide.  De  mensch  moet 
de  geestelijke  liefde  zoo  zeer  in  zich  doen  doordringen, 
dat  hij  een  met  deze  liefde  wordt  en  zij  onveranderlijk 
blijft,  wat  er  ook  geschiedde.  Deze  liefde  is  onschuldig 
aan  alle  dingen,  want  haar  doen  en  bevinden  is  slechts 
liefde.  Hij  die  zich  geheel  met  de  liefde  vereenigd  heeft 
is  daarom  onschuldig  aan  alle  kwaad. 

Aan  zeven  eigenschappen  kan  men  bemerken,  of  de 
liefde  van  een  mensch  tot  zijn  vriend  geheel  geestelijk  is. 
Ten  eerste  moet  hij  niet  begeeren  dezen  vriend  dikwijls  te 
zien.  Als  hij  ten  tweede  zijn  vriend  ontmoet,  moet  dit  geen 
bijzonderen  indruk  op  hem  maken.  Ten  derde  moet  hij  met 
zijn  vriend  slechts  van  God  spreken.  Vervolgens  moet  hij, 
wanneer  hij  in  zijn  gebed  aan  zijn  vriend  denkt,  door  de 
gedachte  aan  dezen  tot  de  beste  en  diepste  gevoelens 
worden  aangespoord.  Ten  vijfde  moet  hij  met  een  rustig 
hart  verdragen  dat  zijn  vriend  iemand  anders  even 
liefheeft  als,  of  nog  meer  bemint,  dan  hem.  Ten  zesde 
moet  hij  niet  begeeren  zijn  vriendschap  grooter  te  maken 
en  moet  ook  de  mogelijkheid  niet  bestaan  dat  deze 
kleiner  wordt.  Ten  slotte  moet  de  mensch  anderen  even- 
veel aandacht  schenken  als  zijn  vriend. 
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GODS  WIL  EN  'S  MENSCHEN  WIL 

De  wil  uit  zich  in  drie  vormen  :  den  zinlij  ken  wil,  den 
erkennenden  wil  en  den  eeuwigen  wil.  De  zinlijke  wil  be- 
staat zonder  leiding,  zijn  gebrek  is  dat  hij  de  goede  leer 
niet  wil  vernemen.  De  erkennende  wil  doet  den  mensch 
daarentegen  het  goede  voorbeeld  volgen,  door  zijn 
invloed  gaat  de  mensch  in  de  voetsporen  van  Jezus  en 
van  de  heiligen.  Wanneer  de  mensch  dezen  tweeden  wil 
naleeft,  zoo  komt  de  derde,  of  eeuwige  wil,  met  het 
vriendelijk  gebod  des  Heiligen  Geestes.  De  mensch 
vraagt  dan  dat  God  hem  zijn  wil  doe  gewaar  worden,  en 
wanneer  de  mensch  hiertoe  de  vereischte  eigenschappen 
bezit,  zoo  geeft  God  deze  gunst  aan  den  mensch.  Dan 
geeft  de  mensch  zijn  wil  geheel  op  aan  den  wil  Gods. 

Wanneer  de  mensch  iets  wil,  hetzij  goed  of  kwaad, 
zoo  beduidt  dat  evenzoo  veel  als  het  ten  uitvoer  brengen 
van  dezen  wil.  Wat  de  mensch  verlangt,  dat  verricht  hij 
ook,  indien  hij  geheel  en  waarachtig  verlangt.  Geheele 
en  waarachtige  wil  is  de  wil,  welke  alle  persoonlijkheid 
heeft  afgelegd  en  uit  zich  zelf  is  gegaan.  Deze  is  dan  geen 
menschelijke  wil  meer,  maar  is  hervormd  in  den  wil  Gods. 
Hoe  onpersoonlijker  de  wil  is,  hoe  werkelijker  hij  wordt 
en  hoe  meer  deze  wil  instaat  is  den  mensch  alles  te  geven 
wat  hij  verlangt,  al  zij  het  ook  de  liefde  Gods. 

De  goede  wil  mist  God  nooit,  alleen  zijn  er  veel  menschen 
die  denken  den  goeden  wil  te  bezitten,  zonder  dat  dit  het 
geval  is.  Deze  menschen  hebben  hun  eigen  wil,  terwijl 
men  juist  naar  den  wil  Gods  streven  moet,  en  hiertoe  moet 
de  mensch  zijn  wil  opgeven.  Paulus  riep  daarom  ook 
uit  „Heer,  wat  wilt  Ge  dat  ik  doen  zal"  en  Maria  werd 
ook  Moeder  Gods,  omdat  zij  haren  wil  had  opgegeven. 
Niets  maakt  ons  zoo  waar  als  de  opgave  van  onze  ziel. 
Indien  wij  hier  niet  toe  overgaan  komen  wij  nooit  in  aan- 
raking met  God.  Komt  de  mensch  er  echter  toe  al  zijn 
wil  op  te  geven  en  alle  dingen  uiterlijk  en  innerlijk  te 
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verliezen,  zoo  wordt  de  mensch  geheel  met  God  vereenigd. 

Die  menschen,  welke  slechts  naar  stemming  en  verruk- 
king verlangen,  denken  slechts  om  eigenbaat  en  dat  is 
ook  een  wijze  zich  van  God  af  te  scheiden.  Men  moet 
vertrouwen  hebben  dat  God  ons  dat  zenden  zal  wat  wij 
noodig  hebben,  en  dat  is  weer  een  reden  tot  opgave  van 
eigen  wil.  Wanneer  men  een  mensch  aanraakt,  die 
geheel  willoos  is,  zoo  is  het  alsof  men  God  zelf  aanraakt, 
want  God  omsluit  dezen  mensch  als  een  muts  het  hoofd 
omsluit ;  datgene,  wat  tot  dezen  mensch  komt,  komt 
eerst  door  God,  en  voor  God  is  nooit  eenig  menschelijk 
lijden  zoo  gering  of  het  raakt  hem  veel  nader  dan  den 
mensch.  Wanneer  God  een  of  ander  leed  aan  den  mensch 
doet  wedervaren,  opdat  ten  slotte  toch  een  voordeel  voor 
den  mensch  hiervan  het  gevolg  zal  zijn,  zoo  wordt  dit 
leed  Goddelijk.  Het  bitterste  en  het  zoetste  neemt 
dan  Gods  smaak  aan  en  wordt  goddelijk,  alles  wat  de 
mensch  dan  treft  vormt  zich  naar  het  beeld  Gods.  Wan- 
neer de  wil  eens  menschen  aan  God  werd  overgegeven, 
wat  dan  ook  in  de  gedachten  dezes  menschen  komt  — 
hetzij  boos  of  goed  —  het  kan  dezen  mensch  niet  van 
God  afscheiden,  want  de  wil  is  zoo  vrij  dat  hij  door  niets 
kan  beteugeld  worden  en  zijn  vereeniging  met  God 
kan  door  slechte  gedachten  niet  worden  gehinderd. 
Eer  is  het  de  wil  welke  de  slechte  gedachten  te  niet  kan 
doen,  want  wat  ge  niet  wilt  dat  is  ook  niet,  en  wan- 
neer de  wil  aan  God  behoort  zoo  kan  hij  niets  slechts 
willen.  W^aren  de  Godschouwers  even  zoo  vrij  als  de  wil, 
zoo  bevonden  zij  zich  ononderbroken  in  de  zuivere 
Godheid,  maar  de  Godschouwers  worden  hiertoe  door 
andere  invloeden  gehinderd. 

Een  heilige  zegt  dat  onze  vrije  wil  niet  door  God  in 
beslag  werd  genomen,  onze  wil  blijft  dus  vrij,  maar  indien 
men  datgene  is  wat  men  zijn  moet,  zoo  voert  men  den 
wil  Gods  uit. 

Er  bestaan  twee  soorten  menschen  :  aan  de  eene  soort 
overkomt  het  zelden  of  nooit  aan  zwakheden  toe  te 
geven,    de   andere  soort  daarentegen  overkomt  dit  wel. 
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Deze  laatste  menschen  zijn  ontvankelijk  voor  de  zinne- 
lijke tegenwoordigheid  der  dingen.  In  hun  tijdelijke 
bestaan  zijn  deze  menschen  mogelijk  licht  verstoord  of 
toornig,  terwijl  ze  in  hun  hoogste  vermogen  misschien 
kalm  en  zonder  eenige  stoornis  zijn,  niet  geneigd  aan 
hunne  zwakheden  toe  te  geven,  maar  er  tegen  strijdend 
met  alle  macht.  Deze  menschen  zijn  er  gemakkelijk 
toe  gestemd  iets  kwaads  te  doen,  maar  het  hoogere 
bewustzijn  houdt  er  hen  van  terug.  Het  gewin  van  deze 
soort  menschen  is  veel  grooter  dan  van  die  der  eerste 
soort,  welke  de  aanvechtingen  niet  kennen,  want  alleen 
uit  de  aanvechting  kan  volmaking  voortkomen ;  de 
deugd  wordt  volmaakt  in  de  zwakheid,  zegt  Paulus. 

De  neiging  tot  zonde  is  nog  geen  zonde,  maar  de  wil  te 
zondigen  doet  de  zonde  ontstaan.  De  rechtgeaarde 
mensch  verlangt  daarom  ook  niet  dat  de  neiging  naar 
zondigen  hem  verlate,  want  zonder  deze  staat  de  mensch 
onzeker  in  de  wereld,  daar  hij  dan  niet  meer  op  zijn 
hoede  is,  en  hij  dan  ook  de  eer  van  den  strijd  en  het  loon  des 
overwinnaars  moet  ontberen.  De  aanstoot  en  de  verschrik- 
king, welke  de  ondeugd  met  zich  brengt,  doen  de  deugd 
en  het  loon  voor  deze  ontstaan,  hoe  meer  dus  de  mensch 
door  de  ondeugd  wordt  belaagd,  hoe  meer  hij  tot  den 
strijd  tegen  deze  wordt  aangezet,  dat  is,  dat  de  wil 
tot  het  goede  steeds  sterker  in  den  mensch  wordt,  want 
deugd  zoowel  als  ondeugd  zijn  eene  zaak  van  wil. 
Het  ten  uitvoer  brengen  van  den  wil  maakt  den  mensch 
niet  beter  of  slechter.  Wanneer  de  goede  wil  aanwezig 
is,  zoo  kan  niets  ons  ontbreken,  noch  liefde  noch 
deemoed  noch  eenige  andere  deugd.  Wat  de  mensch 
met  zijn  wil  doet,  dat  bezit  hij  ook  en  kan  niemand 
hem  ontnemen ;  wanneer  in  dien  wil  ten  minste  ook 
het  verlangen  bestaat  naar  den  wil  Gods  te  handelen. 
Wat  ver  af  ligt  en  ik  bezitten  wil,  is  meer  mijn  eigen- 
dom dan  datgene  wat  op  mijn  schoot  ligt  en  wat 
ik  niet  wil.  De  macht  tot  goed  en  tot  kwaad  is  even 
groot  wil,  of  ik  iets  goeds  of  iets  kwaads  verrichten  ; 
in    beide    gevallen  heeft  de  wil  dezelfde  waarde  als  de 
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daad.  Door  een  vasten  wil  kan  ik  alle  goed  of  alle  kwaad 
der  wereld  verrichten,  ten  minste  voor  God  heeft  men  dat- 
gene verricht  wat  men  wil.  Al  het  weten  der  menschhcid 
kan  den  mensch  ook  ten  deel  vallen  door  sterk  en  onver- 
deeld willen. 

De  ware  waarde  van  het  lijden  is  ook  de  wil  waarmee 
het  gedragen  wordt,  alles  wat  de  mensch  wil  lijden  heeft 
hij  in  Gods  oogen  al  geleden.  De  natuur  der  zwaarte  van 
den  steen  doet  hem  niet  op  de  aarde  liggen,  maar  trekt 
hem  lager  dan  de  aarde,  en  zou  hem  ook  lager  doen 
vallen,  indien  de  aarde  hem  niet  tegenhield.  De  natuur 
van  den  steen  verricht  hetzelfde  werk  als  de  wil  bij  den 
-mensch,  alleen  wordt  er  van  den  wil  des  menschen  meer 
rekening  gehouden.  Voor  den  hemel  is  het  alsof  de  mensch 
dat  wat  hij  wil  reeds  gedaan  heeft.  De  mensch,  die 
alles  wat  hij  ontmoet  als  een  gave  Gods  beschouwt, 
kan  door  leed  niet  werkelijk  lijden.  De  menschen  welke 
al  hun  leed  om  God  lijden  zijn  niet  ongelukkig,  maar  zij 
die  zich  slechts  in  de  vergankelijke  wereld  bewegen 
kunnen  niet  om  God  lijden,  zij  lijden  niet  met  den  wil 
Gods  maar  met  hun  eigen  wil,  en  daarom  voelen  zij  zich 
ongelukkig  en  verlaten. 

De  mensch  heeft  een  vrijen  wil  en  is  heer  van  zijn  doen 
en  laten.  God  werkt  ook  den  wil  des  menschen  niet  tegen, 
maar  hij  bepaalt  het  resultaat  van  's  menschen  daden  ; 
zijn  de  handelingen  van  den  mensch  verkeerd,  zoo  zijn 
hunne  gevolgen  de  dood,  zijn  zijne  handelingen  goed,  zoo 
is  hun  resultaat  het  eeuwige  leven.  Het  is  niet  God 
die  doet  sterven,  maar  het  is  de  mensch  zelf ;  God  is  de 
voleindiger  van  datgene  waar  de  mensch  aanleiding  toe 
geeft,  maar  God  verricht  geen  werk  in  den  mensch, 
hetwelk  de  mensch  zelve  niet  met  zijn  vrijen  wil  ge- 
vraagd heeft.  De  wensch  van  den  vromen  mensch  is 
het  natuurlijk  geheel  naar  Gods  wil  te  leven,  of  w^el 
zijn  wil  een  te  maken  met  den  wil  Gods.  De  mensch 
die  dit  wil  toont  dit  reeds  in  zijn  gebed,  door  bij  zijn 
bidden  steeds  tot  God  te  zeggen  :  „indien  het  beter  is 
mij  iets  anders  te  geven  dan  dat  waarom  ik  bid,  geef 
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mij  het  dan,  o  Heer."  Hierdoor  toont  de  mensch  dat  hij 
met  vrijen  wil  den  wil  Gods  boven  den  zijnen  verkiest,  en 
dit  is  een  weg  van  de  vereeniging  van  den  mensch  met 
God.  God  dwingt  de  menschen  echter  nooit  zijn  wil  te 
doen  en  daardoor  komt  er  nooit  botsing  tusschen  zijn  wil 
en  den  vrijen  wil  des  menschen,  maar  God  werkt  geheel 
vrij  zooals  hij  wil,  wat  hij  wil  en  wanneer  hij  wil,  alsof 
de  ziel  geen  wil  had.  Wanneer  nu  de  mensch  werkelijk 
van  al  het  persoonlijke  leeg  is,  zoo  kan  de  wil  Gods  in  den 
mensch  werken.  In  den  mensch  zou  echter  een  wil 
kunnen  bestaan  welke  in  strijd  met  den  wil  Gods  zou 
kunnen  zijn ;  is  dit  niet  het  geval  en  vormt  de  wil  der 
menschen  geen  hindernis  voor  de  werken  van  den  wil  Gods, 
zoo  is  dat  het  edelste  werk  hetwelk  God  in  hemel  of  op 
aarde  volbracht,  hij  schiep  dan  in  den  mensch  een  wil, 
welke  geheel  vrij  is  en  toch  met  hem  vereenigd. 

De  mensch,  welke  niet  wil  wat  God  wil,  is  niet  een 
goed  mensch.  Door  het  feit  dat  God  iets  wil  wordt 
het  goed  en  wordt  het  het  beste,  daarom  bidden  wij  dan 
ook  in  het  Onze  Vader,  dat  Gods  wil  geschiedt,  en  toch 
komt  het  voor  dat  de  mensch  treurig  is  wanneer  zijn 
wil  dan  geschiedt.  Seneca  zegt,  dat  de  beste  troost  is, 
alle  dingen  zoo  te  nemen  alsof  men  ze  zoo  gewenscht 
had.  Indien  wij  het  echter  werkelijk  meenen,  wanneer 
wij  vragen  dat  Gods  wil  geschiede,  zoo  wenschen  wij 
ook  dat  de  dingen  zoo  gebeuren  als  ze  geschieden,  want 
niets  geschiedt  er  buiten  den  wil  Gods.  Verder  zal  de 
vrome  mensch  er  ook  zeker  van  zijn  dat,  wat  er  ook 
gebeure,  het  steeds  geschiedt  opdat  het  beste  er  uit 
voortkome.  Lijden  heeft  plaats  opdat  er  zegen  uit 
zoude  ontstaan.  Daar  de  mensch  weet  dat  alles  wat 
geschiedt  Gods  wil  is,  moet  hij  ook  altijd  met  zijn  wil 
daartoe  medewerken,  ook  al  ware  het  zijn  schade.  De 
mensch  moest  ook  zoo  leeg  van  zijn  persoonlijkheid  zijn, 
dat  hij  slechts  God  kende  en  zich  slechts  met  zijn  wil 
ophield,  want  slechts  God  te  erkennen,  is  het  eeuwige 
leven.  De  zaligheid  bestaat  daaruit  in  den  hemel  de 
schepselen  te  bevatten,  ontbloot  van  alle  beelden  en  van 
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alle  geschapenheid  in  het  eenige  beeld  hetwelk  God  zelve 
is,  waar  God  zichzelf  in  alle  schepselen  liefheeft  en  wil. 
Degene  die  het  Onze  Vader  oprecht  bidt  wil  werkelijk 
al  datgene  wat  God  wil,  en  zooals  God  het  wil,  en  zelfs 
wanneer  God  zou  willen  dat  de  mensch  zou  gezondigd 
hebben,  zoo  wil  de  mensch  dan  ook  niet  het  tegendeel. 
De  mensch  is  dan  bereid  God  om  God  te  ontberen 
en  door  God  te  zondigen.  Dat  is  alleen  de  werkelijke 
rouw  der  zonden,  en  dan  doen  de  zonden  den  mensch 
leed,  zonder  hem  werkelijk  leed  te  doen.  Zoo  ook  heeft 
God  leed  over  al  het  kwaad  zonder  dat  het  hem  werkelijk 
smart  bereidt.  Het  leed,  hetwelk  uit  de  schepping  voort- 
komt en  hetwelk  in  het  geschapene  bestaat,  is  samen 
te  vatten  met  de  ziel  Gods  en  ook  daarin  op  te  lossen. 
Wanneer  de  mensch  dat  leed  ondervindt,  zoo  is  het, 
doordat  hij  door  het  gewaarworden  van  alle  goede  eigen- 
schappen der  dingen  het  geschapene  zoo  bereikt, 
als  het  in  God  zelf  bestaat.  De  vereeniging  van  den  wil 
des  menschen  met  den  wil  Gods  doet  de  menschen  onder 
alle  omstandigheden  gelijkmoedig  zijn.  Wil  God  geven, 
zoo  neemt  hij  het  gaarne  aan.  Wil  God  het  echter  niet, 
zoo  doet  de  mensch  er  afstand  van  door  dezelfde  wils- 
uitdrukking door  welke  God  het  niet  geeft.  Men  neemt 
God  eigenlijker  in  ontberen  dan  in  ontvangen.  Wanneer 
men  ontvangt,  zoo  draagt  de  gave  in  zichzelf  reeds 
datgene  wat  vroolijk  maakt.  Krijgt  men  echter  niets,  zoo 
kan  men  zich  slechts  over  God  zelf  verheugen. 

Wanneer  de  mensch  in  de  genade  zijn  vrijen  wil  bezit 
en  deze  zich  met  den  wil  Gods  wil  vereenigen,  zoo  behoeft 
de  mensch  zich  slechts  af  te  vragen,  wat  hij  doen  moet 
om  den  Heer  te  behagen.  Wanneer  de  mensch  dan 
oprecht  vraagt,  zoo  openbaart  de  Heer  zich  in  zijn 
voile  waarheid  geheel  zooals  hij  is  en  vervult  den  mensch 
zoo  geheel  dat  deze  van  God  overstroomt.  Hoe  gering 
ook  's  menschen  wil  is,  zoo  is  het  toch  mogelijk  hem  met 
den  wil  Gods  te  vereenigen,  de  mensch  behoeft  dan  slechts 
in  zijn  hart  te  vragen  dat  God  hem  zijn  wil  doe  kennen  en 
hem  sterke,  en  God  zal  zeker  zijn  wensch  verhooren. 
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De  eene  mensch  is  beter  dan  de  andere,  en  ook  een  goed 
mensch  kan  nog  onder  invloed  komen  van  uiterlijke 
dingen  ;  hoe  beter  of  de  mensch  echter  is,  hoe  minder  hij 
uiterlijke  invloeden  gewaar  wordt.  Het  is  echter  mogelijk 
dat  de  mensch  ondanks  deze  invloeden  van  buiten  de 
dingen  waarneemt  zooals  ze  in  Gods  wil  bestaan  en  zich 
dus  toch  ook  met  een  aspect  van  den  wil  Gods  vereenzel- 
vigt. De  mensch  moet  echter  voor  alle  dingen  geneigd 
zijn  de  dingen  te  nemen  welke  in  Gods  wil  bestaan,  het- 
zij zonde  of  deugd,  gave  of  ontbering.  De  mensch  die 
hier  toe  gekomen  is  vindt  in  de  ziel  Gods  troost  voor  alle 
smart.  Wanneer  de  misdadiger  zich  geheel  aan  Gods 
wil  overgaf  en  gelaten  en  zelfs  met  vreugde  de  gevolgen 
en  de  straf  voor  zijn  daden  ontving,  zoo  bleef  ook  hij 
behouden,  want  de  overgave  aan  den  wil  Gods  is  ons  heil 
en  onze  zaligheid. 

God  zegt  dat  de  mensch,  die  alles  opgeeft,  het  opge- 
gevene  honderdvoudig  terugontvangt,  maar  wanneer  de 
mensch  het  zijne  opgaf  om  het  honderdvoudig  terug  te 
ontvangen,  zoo  geeft  hij  eigenlijk  niets  op  en  ontvangt 
hij  ook  niet  terug.  Een  mensch  moet  niet  zoeken  te  ver- 
staan of  te  weten,  noch  moet  hij  probeeren  innigheid 
of  aandacht  te  bereiken  ;  de  wil  Gods  moet  het  eenige 
zijn  dat  hem  belang  inboezemt.  De  rechtgeaarde  ziel 
is  het  onverschillig  of  God  haar  al  zijn  goedheid  gaf  en 
ook  de  kennis  Gods  zonder  den  wil  Gods  beduidt  niets. 
Buiten  Gods  wil  zijn  alle  dingen  niets.  God  heeft  hier  geen 
welbehagen  aan  en  zij  zijn  hier  onvolkomen,  daarom 
moet  de  mensch  alles  wat  hij  vraagt  om  en  in  Gods  wil 
vragen.  In  God  bestaat  slechts  de  eenheid  onverdeelbaar 
en  in  zijn  wil  zijn  de  dingen  volmaakt.  God  is  een  en  hij, 
die  meer  zoekt  dan  een,  zoekt  God  daarom  niet.  Dat- 
gene wat  den  mensch  uit  Gods  wil  toevloeit  en  geopen- 
baard wordt,  moet  de  mensch  ontvangen  als  gave  Gods 
en  hij  moet  hieromtrent  geene  andere  gedachten  hebben, 
hetzij  dat  het  natuurlijke  gaven  zijn,  hetzij  gaven  der 
genade.  De  mensch  moet  zijn  wil  geheel  aan  den  wil 
Gods  overgeven,  hetgeen  meer  is  dan  Gods  wil  erkennen, 


GODS    WIL    EN    's  MEXSCIIKX    WIL  365 

wanneer  het  den  mensch  past,  en  legen  zijn  wil  morren, 
wanneer  het  hem  niet  aangenaam  is.  Hij,  die  iets  ziet 
zonder  God,  ziet  God  niet.  Een  rechtgeaard  mensch  heeft 
God  niet  noodig,  want  men  behoeft  niet  te  verhingen  naar 
datgene  wat  men  reeds  bezit.  Hij  die  er  in  slaagt 
zijn  wil  met  den  wil  Gods  te  vereenigen  keert  zich  met  al 
zijn  werken  slechts  tot  God  en  meent  ook  slechts  God  in 
al  zijn  doen.  Hij  denkt  er  niet  over  na  dat  hem  onrecht 
of  ongeluk  zou  kunnen  geschieden,  hij  staat  ook  niet  bij 
elke  handeling  stil,  maar  doet  de  eene  daad  op  de  andere 
volgen,  zonder  te  behoeven  na  te  denken  wat  goed  of 
wat  kwaad  is. 

MozES  was  een  van  die  figuren  welke  hun  wil  met 
Gods  wil  vereenigd  hebben,  welke  dus  nooit  iets  anders 
willen  dan  wat  God  wil,  welke,  wanneer  God  hun  ziekte 
zendt,,  ook  niet  om  gezondheid  bidden,  daar,  indien  zij 
dat  deden,  de  gezondheid  hun  liever  geweest  zou  zijn  dan 
God.  In  Exodus  XXXH  :  10  zien  wij  hoe  God  Mozes 
vraagt,  hem  toe  te  staan  boos  te  zijn  op  het  volk  van 
Israël.  De  wil  van  Mozes  was  dus  zoo  geheel  met  den  wil 
Gods  vereenigd  dat  God  niet  boos  kon  zijn,  zonder  dat 
Mozes  het  met  hem  wilde.  Het  is  goed  wanneer  onze  wil 
de  wil  Gods  wordt,  maar  wordt  de  wil  Gods  onze  wil, 
zoo  is  dat  nog  veel  beter,  want  dan  eerst  wil  men  geheel 
datgene  wat  God  wil,  en  kan  men  zelfs  niet  denken 
dat  er  iets  anders  dan  Gods  wil  kan  bestaan.  Wanneer 
de  wil  zoo  geheel  vereenigd  is,  dan  gebaart  God  den 
Zoon  in  des  menschen  wezen  ;  werken  en  worden  zijn  dan 
een,  en  de  mensch  is  dan  door  eenheid  van  wil  met  God 
zelven  vereenigd.  Zoolang  echter  nog  's  menschen  wil 
meer  op  hem  zelf  of  op  een  of  anderen  mensch  gekeerd  is 
dan  op  God,  zoolang  is  de  wil  des  menschen  niet  een 
met  den  wil  Gods.  Een  rechtvaardig  mensch  moet  zeggen, 
,,mijn  werk  is  niet  mijn  werk,  mijn  leven  niet  mijn  leven 
maar  alles  is  het  eigendom  Gods",  dan  geniet  de  mensch 
de  zaligheid  aller  heiligen.  Vele  menschen  bidden  God 
hun  alles  te  geven  wat  hij  geven  kan,  maar  zij  willen 
God    niet    datgene  geven,  wat  zij  verrichten,  zij  geven 
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slechts  het  slechte  daarvan  aan  God,  en  dan  nog  maar 
heel  weinig  ervan.  De  voornaamste  gave  Gods  is  de 
gave  van  zich  zelven,  want  daarmee  ontvangt  de  mensch 
alles.  De  mensch  geeft  soms  een  gedeelte  zijner  bezittin- 
gen aan  God,  maar  slechts  hij  die  zijn  wil  een  gemaakt 
heeft  met  den  wil  Gods  heeft  zich  zelven  aan  God  gegeven 
en  ook  alles  wat  hij  bezit.  De  wil  geeft  de  bestemming 
en  de  waarde  aan  elke  daad,  en  wanneer  ik  een  misdaad 
verrichtte  zonder  het  te  willen,  zoo  was  er  ook  berouw 
noodig. 

Zoolang  de  mensch  iets  mocht  willen  dat  tegen  de 
liefde  Gods  is,  is  zijn  wil  nog  niet  met  den  wil  Gods  ver- 
eenigd,  wanneer  die  vereeniging  geschied  is,  zoo  is  het 
den  mensch  een  vreugde  alles  te  doen  en  te  laten  zooals 
de  liefde  Gods  het  voorschrijft  en  is  het  hem  zelfs  onmoge- 
lijk iets  slechts  te  verrichten.  Het  is  zonde  in  alles  zijn 
eigen  wil  te  hebben ;  wil  God  niet  zooals  de  mensch  wil, 
zoo  moet  de  mensch  dadelijk  zijn  wil  naar  dien  van  God 
schikken.  De  werkelijke  rechtvaardigen  nemen  alles  gelijk- 
moedig van  God  aan,  hetzij  groot  of  klein,  lief  of  leed, 
en  vindt  de  mensch  het  eene  aangenamer  dan  het  andere, 
zoo  heeft  hij  nog  niet  zijn  wil  aan  den  wil  Gods  weten  over 
te  geven.  De  rechtvaardige  mensch  heeft  geen  eigen  wil 
en,  hoe  groot  ook  het  ongeluk  zij  hetwelk  hem  treft, 
het  is  hem  onverschillig,  daar  God  rechtvaardig  is.  Hij, 
die  soms  bedroefd  en  soms  vroolijk  is,  behoort  niet  tot  de 
rechtvaardige  menschen,  welke  altijd  gelijkmoedig  zijn. 
Niet  alleen  blijft  deze  mensch  gelaten  onder  alles  wat  hem 
overkomt,  maar  alles  wat  hem  geschiedt  is  voor  hem 
een  vorm  van  zaligheid,  daar  hij  den  wil  Gods  er  in  vindt 
uitgedrukt.  Alle  pijn  is  voor  hem  een  vreugde,  en  ook 
het  lijden  der  hel  ware  voor  hem  gelukzaligheid.  Den 
mensch,  die  door  eenheid  van  wil  met  God  verbonden 
is,  moet  de  daad  en  alle  vergankelijke  dingen  onver- 
schillig zijn,  hij  staat  in  gelijkheid  en  eenheid,  in  hem 
valt  geen  ongelijkheid.  Wanneer  de  mensch  hiertoe 
kwam,  zoo  is  zijn  eigen  wil  dood,  ook  al  heeft  hij  niets 
meer  op  te  geven  ;  maar  die  mensch  heeft  echter  werkelijk 
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opgegeven,    welke  nooit  meer  omziet  naar  datgene  wat 
hij  opgaf. 

Alles  wat  gebeurt,  wat  het  ook  zij,  het  is  de  wil  Gods, 
maak  uw  wil  daarom  een  met  den  wil  Gods  en  uw  leven 
zal  gelukzalig  zijn.  Zij  daarentegen,  wier  wil  met  den  wil 
Gods  in  strijd  is,  hebben  slechts  tegenslag.  Indien  zij 
zeggen  God  lief  te  hebben,  zoo  is  het  om  iets  anders  dan 
God  zelven  en  bekommeren  zij  zich  eigenlijk  niet  om  God. 
De  gelijkmoedigheid  der  menschen  onder  alle  om- 
standigheden is  het  zekere  teeken  van  de  vereeniging 
van  'menschen  wil  met  den  goddelijken  wil. 

IV 

HET  GODSCHOUWENDE  LEVEN 

De  mensch  kan  hier  op  aarde  gedurende  zijn  lichamelijk 
leven  God  gewaar  worden  door  het  Godschouwen. 
De  mensch  welke  dit  leven  leidt  staat  dus  zoowel  in 
beslommeringen  van  het  uiterlijke  leven  als  in  de  ver- 
rukking van  de  gewaarwording  Gods.  De  Heer  zeide  tot 
Martha  dat  zij  slechts  voor  een  doel  werkzaam  moest 
zijn,  dat  is  God  gew^aarworden.  Zij  moest  daarom 
slechts  God  verstaan  zooals  hij  in  zijn  natuur  is,  zij 
moest  met  haar  verstand  in  God  gaan  en  God  waarnemen 
in  zich  zelf  zooals  hij  niet  door  zinnelijke  waarnemen 
kan  begrepen  worden  en  waar  de  waarneming  zelfs 
boven  de  beelden  gestegen  is.  Maar,  zooals  wij  reeds 
vroeger  zagen,  beduidt  dit  niet  dat  Martha  daarom 
met  alle  uiterlijke  werk  moest  ophouden.  Zoolang  ge 
echter  de  kleine  dingen  in  u  zelf  vindt,  zult  ge  God  niet 
zien ;  maar  de  mensch  blijft  toch  steeds  de  eigenschap 
behouden,  door  welke  hij  God  kan  gewaar  worden  zoodra 
hij  zijn  aandacht  op  hem  richt  en  het  geschapene  voor 
hem  niet  meer  bestaat.  Wanneer  alle  dingen  niets  voor 
den  mensch  worden,  zoo  ziet  hij  God.  Maar  gedurende 
den  tijd  dat  ge  de  wereld  waarneemt  ziet  ge  God  niet. 
Men  moet  buiten  tijd  en  schepping  zijn  om  God  waar  te 
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nemen.  Al  hetgene  wat  niet  God  is,  hoe  klein  het  ook 
zij,  moet  uit  de  ziel  gaan  om  God  door  deze  ziel  te  doen 
erkennen,  maar,  daar  het  schouwend  leven  hier  op  aarde 
plaats  heeft,  zoo  blijven  toch  de  uiterlijke  plichten 
bestaan,  doch  deze  verricht  men  dan  met  God  en  niet 
met  zich  zelven.  \ 

Wanneer  men  God  zoekt,  zoo  is  het  geschapene  ons  te  ^ 

nauw.    Men    zoekt    het    licht,    dat    bedekt    is    door  de  i 

duisternis.    De    duisternis    is    de    schepping,    want    God  | 

alleen  is  het  licht  en  al  wat  God  niet  is  is  duisternis. 
Zoolang  gij  denkt  God  in  iets  anders  te  kennen,  zoo  is 
dat  wat  gij  denkt  God  te  zijn  niet  werkelijk  God,  want  "' 

hij,  die  God  kent,  kent  niets  anders.  De  ziel  kan  het 
licht  hetwelk  hij  zoekt  niet  noemen,  want  God  is  naam- 
loos en  boven  alle  namen.  Wanneer  de  ziel  met  liefde 
geheel  in  God  vervloeit,  kent  zij  niets  anders  dan  deze 
liefde.  Zij  zou  willen  dat  alle  menschen  hem  erkenden 
en  zij  verwondert  zich  dat  iemand  iets  anders  dan  God 
kent.  De  ziel  heeft  geen  tijd  God  te  noemen,  want  zij  -; 

kan  zich  voor  geen  oogenblik  van  God  afkeeren  en,  terwijl 
zij  met  God  samengevloeid  is,  kan  zij  zelf  geen  werking 
verrichten,  maar  door  hare  liefdevolle  samenvloeiing 
met  God  noemt  de  ziel  God  bij  alle  namen.  *| 

Het  schouwend  leven  hier  op  aarde  te  bezitten  is  een 
voorrecht  dat  niet  velen  geschonken  wordt,  velen 
vangen  het  aan  maar  weinige  voleindigen  het.  De  mensch, 
die  aangeraakt  wordt  door  de  inwerking  van  den  eersten 
oorzaak,  heeft  bij  het  menschelijk  verstand  geen  raad 
te  zoeken,  want  hij  wil  datgene  volgen  wat  boven  alle 
menschelijke  verstand  is.  Wanneer  de  mensch  de  voor- 
schriften des  Heeren  overpeinst,  welke  alle  armoede  en 
deemoed  aanbevelen,  zoo  moet  hij  er  ook  naar  verlangen 
deze  eigenschappen  te  bezitten,  anders  zijn  zijne  gedachten 
nutteloos  ;  maar  zelfs  wanneer  hij  deze  eigenschappen 
begeert,  zoo  moet  hij  ook  nog  de  ongemakken  er  van 
willen  aanvaarden,  welke  deze  eigenschappen  mee- 
brengen. Wanneer  hij  naar  deemoed  verlangt,  zoo  moet 
hij    ook    smaad    en    verachting   willen    ondergaan.     Zoo 
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zijn  er  vele  menschen  welke  den  Heer  maar  ten  halve 
volgen,  zij  geven  het  uiterlijke  op  maar  niet  zich  zelve, 
en  toch  is  het  voor  het  ware  Godschouwen  noodzakelijk 
dat  de  mensch  zich  zelf  opgeeft. 

Hij  die  tot  het  schouwend  leven  wil  komen  moet  door 
den  Heiligen  Geest  van  liefde  ontbrand  zijn,  hij  moet  liever 
alle  martelingen  lijden  dan  een  zonde  —  hoe  klein  zij 
ook  is  —  bewust  begaan,  ook  al  kon  hij  door  een  kleine 
zonde  alle  zielen  uit  het  vagevuur  verlossen.  Hij  moet 
een  onbekommerd  hart  hebben  en  moet  ook  vrij  zijn 
van  alle  aardsche  zorgen.  Niet  slechts  moeten  zijne 
handen  van  alle  slaafschen  arbeid  vrij  zijn,  maar  ook 
zijn  tong  moet  geen  aardsche  taal  spreken  en  zijn  zinnen 
niet  ten  dienste  staan  aan  aardsche  indrukken.  Wanneer 
het  lichaam  slechts  het  geschapene  dient,  zoo  wordt  het 
gemakkelijk  van  traagheid  overweldigd,  terwijl  het  geheel 
ten  dienste  moet  staan  van  de  werkende  goddelijke 
liefde.  Wanneer  de  geestelijke  kracht  zich  op  het  inner- 
lijkste  bepaalt,  zoo  heft  de  mensch  zich  op  tot  de  wonder- 
bare wijsheid  Gods  welke  voor  alle  schepselen  onbegrijpe- 
lijk is.  Uit  de  nederigheid  en  kleinheid  aller  schepselen 
wordt  de  mensch  dan  tot  de  hoogheid  Gods  getrokken, 
waar  hij  dan  de  volmaaktheid  en  gestadigheid  van  het 
eeuwige  ontvangt,  waar  is  tijd  noch  ruimte,  voor  noch 
na,  maar  alles  besloten  is  in  een  eeuwig  tegenwoordig 
oogenblik  in  hetwelk  duizend  jaar  als  eene  seconde  zijn. 

Om  God  gewaar  te  worden  zijn  volgens  Paulus  zeven 
eigenschappen  noodig.  Ten  eerste  een  zacht  en  liefhebbend 
hart  tegenover  alle  menschen.  Vervolgens  moet  de 
mensch  geduldig  zijn  in  alles  wat  hem  wedervaart  en 
daarbij  steeds  in  zijn  hoogste  bewustzijn  blijven.  Ten 
derde  moet  de  mensch  ook  niet  door  gelukkige  gebeur- 
tenissen van  zijn  standvastigheid  worden  beroofd,  en 
moeten  hem  zoowel  verdriet  als  tegenslag  onberoerd 
laten.  Ten  vijfde  moet  de  mensch  slechts  aandacht 
schenken  aan  zijn  ziel,  hij  moet  tot  zijn  ziel,  in  zijn  ziel 
en  ook  boven  zijn  ziel  gaan.  Alle  duisternis  welke  de 
waarneming  van   het  geschapene  in   hem   doet   komen 
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moet  hij  uit  zich  drijven  of  anders  zal  hij  God  niet  gewaar 
worden.  Ten  zesde  moet  de  mensch  de  waarneming  van 
het  geschapene  te  boven  gaan  en  God  boven  al  het  ver- 
gankelijke of  meetbare  waarnemen.  Ten  slotte  moet  de 
mensch  niet  meer  zijn  wat  hij  vroeger  was. 

Een  philosoof  zegt,  dat  niet  allen  die  in  de  koude  zijn 
bevriezen  maar  slechts  zij  die  de  koude  bemerken,  zoo  ook 
kan  de  mensch  in  het  vergankelijke  leven  en  toch  zijn 
aandacht  niet  in  het  vergankelijk  gevangen  zijn.  Want 
wanneer  zijn  geest  slechts  op  God  gericht  is,  zoo  ondervindt 
hij  slechts  dat  wat  in  God  geschiedt. 

God  zendt  den  Heiligen  Geest  tot  drie  soorten  van 
menschen.  De  eerste  soort  zijn  de  beginnende  menschen 
welke  God  naar  zijn  hoogste  manifestatie  ontvangen 
kunnen,  zooals  hij  zelf  spreekt,  het  is  de  geest  der  waar- 
heid welke  den  mensch  alle  waarheid  doet  kennen.  Wan- 
neer de  mensch  deze  ontvangt,  zoo  verricht  de  mensch 
zijn  werk  met  zijn  geheele  hart  en  naar  het  allerbeste  zijner 
erkenning  en  wanneer  hij  kon  nog  beter.  De  menschen 
leeren  hier  van  den  Heiligen  Geest  met  gestadige  vlijt 
God  te  zoeken,  en  hiertoe  ontvangen  zij  zulk  een  lust 
dat  niets  anders  meer  waarde  voor  hen  heeft.  Ook 
leeren  zij  van  den  Heiligen  Geest  God  geheel  lief  te  hebben 
en  van  ganscher  harte  genegen  te  zijn  en,  wisten  zij  hier 
dat  God  wilde  dat  zij  al  den  tijd  zouden  lijden,  zoo  zouden 
zij  dit  lot  met  vreugde  aanvaarden.  Ten  tweede  zendt 
God  den  Heiligen  Geest  in  den  ,,toenemenden"  mensch 
opdat  zij  zich  zelf  zouden  leeren  erkennen  zooals  zij  van 
God  in  den  tijd  boven  alle  schepselen  gesteld  zijn.  Uit 
dit  bewustzijn  heffen  zij  zich  op  boven  zich  zelve  in 
God  die  ze  schiep  en  ze  hebben  geen  genoegen  of  welbe- 
hagen  aan  eenig  tijdelijk   ding. 

De  Heilige  Geest  werkt  in  ze  en  laat  ze  beseffen  hoe 
de  Drievuldigheid  in  hun  geest  wordt  weerspiegeld. 
Daardoor  zijn  de  menschen  zoo  geheel  naar  Gods  wel- 
behagen dat  al  hetgene  wat  van  God  tot  hen  komt  hun 
zoet  is.  Daarom  zeggen  dan  ook  zij  ,,Mijn  last  is  licht  en 
mijn  juk  is  zoet".   Door  den  Heiligen  Geest  komt  het  in 
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het  bewustzijn  dezer  menschen,  dat  zij  zich  boven  de 
engelen  kunnen  verheffen. 

Ten  derde  wordt  de  Heilige  Geest  van  God  in  de  vol- 
komen menschen  gezonden,  opdat  dezen  God  in  al  hunne 
werken  danken  en  erkennen,  dat  alle  goede  werken  en 
deugden  een  werk  Gods  zijn.  En  ook  al  wisten  deze 
menschen  niet  dat  de  deugdsbetrachting  een  eeuwig 
loon  meebracht,  zoo  zouden  zij  toch  deugdzaam  leven, 
daar  Jezus  Christus'  leven  deugdzaam  was. 

De  Heilige  Geest  wordt  zonder  bemiddeling  aan  de 
hiergenoemde  drie  soorten  van  menschen  gezonden, 
en  wel  aan  de  eerste  soort  opdat  zij  zich  door  den  wil 
Gods  de  onderdanen  aller  menschen  maken  zouden. 
Aan  de  tweede  soort  opdat  zij  alle  menschen  even  lief 
zouden  hebben,  hen  die  hen  kwaad  doen  zoo  wel  als  hunne 
vrienden  en  weldoeners.  Tot  de  derde  soort  komt  de 
Heilige  Geest  met  zulk  een  groote  liefde,  dat  zij  zich 
zoo  geheel  aan  God  overgeven,  dat  zij  liever  door  zijn 
wil  zouden  sterven  dan  door  hun  eigen  wil  leven.  Om 
door  niets  gehinderd  te  worden  in  het  ontvangen  der 
gaven  Gods,  zijn  deze  menschen  dikwijls  innerlijk  en 
uiterlijk  arm  en  afgescheiden  van  al  het  geschapene. 

Inwendig  en  uitwendig  zijn  zij  ernstig  deemoedig  en 
innerlijk  begeerig  naar  God.  Hun  denken  is  verheven 
boven  tijd  in  eeuwigheid.  Zij  erkennen  slechts  dat  wat 
God  is  maar  zijn  verder  arm  van  geest.  Zij  voelen  dat 
zij  buiten  zich  niet  hoeven  te  zoeken,  dat  de  Heilige  Geest 
hun  alles  in  hun  hart  leert  wat  zij  voor  het  eeuwige  leven 
weten.  Zij  versmaden  de  wereld  en  hebben  het  lichamelijk 
lijden  lief,  daar  hierdoor  de  genade  aan  hen  toeneemt 
en  lichamelijke  begeerten  verdwijnen. 

De  liefde  des  Heiligen  Geestes  doet  de  natuurlijke  liefde 
afnemen,  maar  doet  de  ziel  allerwegen  meer  tot  de  godde- 
lijke liefde  geneigd  zijn.  De  innerlijke  mensch  wordt  sterker 
en  de  uiterlijke  zwakker,  opdat  zij  in  alles  naar  den  wil 
Gods  zouden  weten  te  handelen.  Zoo  kan  het  Woord  Gods 
eeuwig  in  deze  soorten  van  menschen  worden  geopenbaard. 
Daar   zij   erkennen   dat  zij   kinderen  van   de  hemelsche 
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genade  zijn,  ontvangen  zij  lief  en  leed  met  gelijk  gemoed 
van   God. 

De  ziel  heeft  drie  vermogens,  welke  van  hemelschen 
aard  zijn  daar  zij  hemelsch  werken  kunnen  verrichten 
en  welke  te  zamen  het  werk  van  het  schouwend  leven 
maken,  Zij  heeten  :  1°  in-zich-opnemen,  2°.  aanschouwen, 
3°.  liefhebben.  Als  het  doel  der  ziel  is  God  op  te  nemen 
in  de  innerlijkheid  van  haar  bewustzijn  en  Hem  aan 
te  zien  in  haar  vernuft,  zoo  draagt  haar  wil  en  haar  liefde 
de  ziel  zelve  in  het  innerste  der  Godheid  waar  slechts 
de  eeuwige  rust  bestaat. 

Het  eerste  vermogen,  —  of  eerste  stadium  van  het 
schouwende  leven  —  is  dan  het  in-zich-opnemen.  Het 
geschiedt  in  het  erkennen  door4iet  schouwen,  en  de  volle 
rust  wordt  hier  niet  bereikt,  daar  het  doel  hier  is  de 
uiterlijke  dingen  naar  de  ziel  te  brengen.  Hierdoor 
wordt  het  beeld  dezer  dingen  in  de  ziel  gedrukt.  Dit  is 
een  werking,  door  welke  het  wezen  en  de  waarheid  der 
dingen  door  hunne  beelden  en  door  den  wil  aan  de  ziel 
wordt  meegedeeld.  Zooals  God  de  kracht  en  de  leven- 
gever  en  beweger  des  hemels  is,  zoo  is  hij  in  dit  stadium 
een  beweger  van  's  menschen  vrijen  wil,  in  alle  goede 
werken  een  bron  van  genade  welke  uit  zijn  goddelijk 
hart  in  's  menschen  ziel  stroomt. 

Het  volgend  stadium  is  de  eerste  vorm  van  zaligheid. 
Hier  woont  God  met  zijn  geheele  zaligheid  en  volbrengt 
als  de  eeuwige  Godheid  zijn  eigen  werk.  De  Vader  ge- 
baart hier  als  een  onophoudelijke  innerlijke  daad  den 
Zoon  en  uit  hen  beiden  vliet  met  gelijke  kracht  de 
Heilige  Geest,  terwijl  de  Zoon  en  de  Heilige  Geest  beiden 
een  wezen  blijven  met  den  Vader. 

In  het  schouwen  der  personen  der  Drievuldigheid  ligt 
volle  zaligheid  voor  alle  schepselen  welke  in  staat  zijn  de 
goddelijke  zaligheid  deelachtig  te  worden.  De  ziel  is  hier 
de  veelheid  van  den  lageren  hemel  te  boven  gekomen  en 
kan  ingaan  in  de  diepte  van  den  eeuwig  rustenden  hemel, 
welke  geheel  lichtend  vuur  is.  Allen  welke  zich  daar 
bevinden  stralen  van  de  goddelijke  liefde,  welke  ook  den 
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Cherubijnen  eigen  is.  De  ziel  wordt  hier  de  hemelsche 
betuiging  der  eeuwige  Godheid,  welke  haar  verheven 
werk  in  de  ziel  volbrengen  kan.  In  deze  zielen  gebaart 
de  Vader  na  zijn  Zoon.  In  haar  doen  Vader  en  Zoon  den 
Heiligen  Geest  ontstaan,  want  daar  de  Zoon  eeuwig  in 
het  hart  des  Vaders  is,  woont  de  Vader  door  deze  geboorte 
des  Zoons  in  de  ziel  ook  zelve  in  die  ziel.  De  Vader  ge- 
baart den  Zoon  leeg  van  al  het  vergankelijke.  Hij  kan 
slechts  een  Woord  spreken  en  dat  Woord  is  eeuwig. 
Dit  Woord  spreekt  de  Vader  in  de  Ziel  wanneer  hij 
den  Zoon  er  in  doet  ontstaan.  In  deze  geboorte  gieten 
Vader  en  Zoon  den  Heiligen  Geest  in  de  ziel,  en  deze 
deelt  alle  dingen  aan  de  ziel  mede.  Zoo  neemt  de  ziel  alle 
dingen  van  den  Vader  en  heeft  ze  alle  dingen  in  den  Zoon, 
en  weet  ze  alle  dingen  in  den  Heiligen  Geest,  Daarom  zal 
zij  door  het  bezit  der  Drieëenheid  met  alle  dingen  in  God 
rusten  zonder  einde. 

Een  andere  beschrijving  hiervan  luidt  aldus. 

Er  bestaan  zeven  graden  in  het  Godschouwende 
leven.  Hij  die  zich  er  in  oefenen  wil  moet  een  geheime 
stille  plaats  zoeken  en  ten  eerste  bedenken  hoe  edel  zijn 
ziel  is,  dat  zij  zonder  bemiddeling  uit  God  vloeide,  en 
door  deze  overdenking  zal  de  mensch  groote  vreugde 
ontvangen.  Wanneer  hij  dit  wel  overdacht  heeft,  zoo 
moet  de  mensch  bepeinzen  hoe  zeer  God  zijn  ziel  liefheeft, 
dat  hij  ze  geschapen  heeft  naar  het  beeld  der  Drievoudig- 
heid en  dat  al  datgene,  wat  God  door  zijne  natuur  is, 
dat  de  ziel  dat  ook  door  de  genade  kan  zijn  en  ook  dat 
doet  een  gelukzalig  gevoel  in  den  mensch  ontstaan.  Ten 
derde  moet  de  mensch  overdenken  hoe  God  hem  eeuwig 
liefheeft,  want  zooals  de  Drievoudigheid  eeuwig  is, 
zoo  is  ook  Gods  liefde  voor  den  mensch  eeuwig.  Ten 
vierde  herinnere  de  mensch  zich  dan,  hoe  God  hem  eeuwig 
uitnoodigt  datzelfde  met  God  te  genieten  wat  God  zelve 
eeuwig  genoten  heeft,  en  de  mensch  altijd  meer  genieten 
zal,  dat  is  God  zelve.  Ten  vijfde  moet  de  mensch  dan  in 
zich  zelf  gaan  en  God  in  zich  zelf  erkennen.  Het  men- 
schelijk   wezen   kan   zonder   het   goddelijke   wezen    niet 
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bestaan,  en  het  goddelijke  wezen  deelt  aan  het  mensche- 
lijke  wezen  datgene  mede,  wat  geen  ander  wezen  geven 
kan.  In  het  menschelijke  wezen  wordt  dat  omgezet 
in  een  zalige  natuur.  Slechts  God  is  wezen  van  zich  zelf, 
daarom  kan  mijn  ziel  van  niets  iets  ontvangen  dan  van 
God,  en  wanneer  de  mensch  in  zich  zelf  gaat  zoo  vindt 
hij  God  in  zich  zelf.  Wanneer  God  wil  dat  ik  besta,  zoo 
moet  hij  mij  wezen  geven.  Geen  wezen  kan  zonder  God 
bestaan,  en  daarom  wanneer  hij  wil  dat  ik  weze  hebbe, 
zoo  moet  hij  zich  zelf  geven.  Ten  zesde  moet  de  ziel  zich 
zelf  in  God  erkennen,  hetgeen  op  de  volgende  wijze  ge- 
schiedt. Alles  wat  in  God  is,  is  God.  Daar  mijn  beeld 
eeuwig  in  God  is  geweest,  nog  is  en  eeuwig  wezen  zal, 
daarom  is  mijn  ziel  eeuwig  en  met  God  en  in  God, 
en  vind  ik  mij  in  God  in  zulk  een  hoog  bestaan,  dat  ik 
daar  eeuwig  God  in  God  ben.  Dit  bereidt  den  Godschou- 
wenden mensch  zulk  een  vreugde,  dat  hij  er  niemand  van 
spreken  kan.  Ten  zevende  moet  de  mensch  God  in  zich 
zelf  erkennen,  hoe  hij  is  zonder  eenig  van  buiten  komend 
ding.  Deze  erkenning  bereikt  geen  een  mensch  geheel  in 
dit  leven,  want  dat  is  het  aanschouwen  van  het  goddelijke 
wezen,  hetwelk  op  deze  aarde  onmogelijk  is. 

Wanneer  de  ziel  van  den  Godschouwenden  mensch  in 
den  spiegel  der  Godheid  staat,  zoo  doorloopt  ze  zeven 
wijzen  van  God  gewaarworden.  Ten  eerste  komt  zij  in  een 
wonder  van  verstaan,  hierin  geraakt  zij  tot  het  vergeten 
der  schepselen  en  overwint  zij  alle  vormen.  Eenmaal 
boven  alle  vormen  zijnde  wordt  haar  starende  kracht 
aldoor  sterker  en  verhevener  en  keert  zij  niet  meer  terug 
tot  datgene  wat  zij  overwon.  In  het  tweede  stadium 
komt  de  ziel  tot  een  aanstaring  van  het  licht,  in  hetwelk 
zij  uit  zich  zelf  geraakt,  en  spreekt  ze  tot  zich  zelf  als 
Abraham  bij  zijn  ofïergang  tot  zijn  knecht  en  tot  zijn 
ezel  sprak  ,, blijft  hier  beneden,  ik  kom  terug".  Ten 
derde  komt  de  ziel  tot  een  vrij  aanstaren,  in  hetwelk 
zij  alle  beelden  vergeet.  St.  Bernhard  zegt  hieromtrent 
dat  dan  vrees,  angst,  kommer,  meeningen,  begeerten, 
wil     en   verstand   zich   hier   alleen   verzamelen   in    een 
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eenvoudig  bestaan.  Ten  vierde  staat  de  ziel  in  God  het 
lagere  gewaar  te  worden.  Want  de  ziel  is  dan  de  nederige 
krachten  te  boven  gekomen,  zij  is  hier  geheel  in  zich  zelf 
geconcentreerd  en  staart  slechts  God  aan.  Het  was  haar 
veel  gemakkelijker  geheel  te  sterven  dan  terug  te  keeren 
tot  datgene  wat  zij  te  boven  kwam.  In  de  vijfde  wijzen 
van  aanstaren  ziet  de  ziel  God  zonder  eenige  hinder.  Ter- 
wijl in  de  zesde  aanstaring  dit  ongehinderde  zien  geheel 
gestadig  en  bestendig  wordt.  De  laatste  en  zevende  wijze 
van  aanstaren  is  boven  alle  kennis,  niet  alleen  uit  de 
ziel,  ook  boven  tijd  en  maat,  maar  hier  kent  ze  noch 
schepsel  noch  God.  Daar  de  ziel  zelve  een  schepsel  is 
kan  zij  God  hier  niet  kennen,  daar  echter  haar  kennen 
hier  boven  het  geschapene  kwam,  kent  ze  de  schepselen 
niet  meer.  Hier  wordt  de  ziel  dan  verrukt  in  een  bodem- 
loos genieten,  daar  verstaat  ze  niet  maar  zij  wordt  er 
verstaan  en  begrepen,  ze  heeft  daar  een  verstaan  zonder 
verstaan. 
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Het  behagen  hetwelk  de  mensch  aan  het  vergankelijke 
heeft  verduistert  zijn  erkennen  voor  de  kennis  van  het 
goddelijke,  want  deze  hoogste  kennis  is  boven  tijd  in  de 
eeuwigheid,  daar  waar  de  geest  de  waarheid  erkent  en  in 
zich  zelf  alle  dingen  gewaar  wordt  en  in  alle  dingen  zich 
zelf  ziet.  De  lagere  krachten  kunnen  deze  gewaarwording 
niet  hinderen,  maar  bij  het  verstaan  van  de  waarheid 
kan  de  hoogste  kracht  wel  door  de  lagere  krachten 
worden  aangedaan,  want  het  hoogere  verstaan  moet  de 
indrukken  ordenen  welke  de  lagere  krachten  in  het 
bewustzijn  brengen,  en  zoolang  dit  verheven  vermogen 
zich  met  de  kennis  van  het  uiterlijke  moet  bezig  houden 
kan  zij  zich  niet  uitsluitend  bij  het  innerlijke  verstaan 
bepalen.  Een  andere  hindernis  voor  de  verheffing  van 
het  bewustzijn  is  de  liefde  voor  het  geschapene  als  ge- 
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schapene.  De  mensch  welke  zich  op  het  hoogste  richt 
^oekt  de  volmaaktheid  en  daar  hij  deze  in  geen  schepsel 
vindt,  zoo  gaat  hij  zoekend  van  het  eene  schepsel  tot  het 
andere,  want  de  ziel  rust  niet  voordat  zij  het  al  in  het 
al  vindt,  hetwelk  God  zelve  is.  Het  behagen  hetwelk  de 
mensch  aan  de  schepselen  heeft  is  vermengd  met  bitter- 
heid, want  wanneer  hij  de  onvolmaaktheid  niet  aan 
het  uiterlijke  bestaan  van  het  geschapene  bemerkt, 
zoo  maakt  zijn  innerlijke  leven  het  hem  duidelijk. 
De  schepselen  zijn  verdeeld  en  hebben  onderling  geen 
directe  betrekking.  Wanneer  de  mensch  genoeg  aan 
spijs  heeft,  zoo  kon  hij  daarom  nog  gebrek  in  kleeding 
lijden.  Wanneer  een  schepsel  volkomen  voldoening 
kon  geven,  zoo  zou  de  mensch  misschien  niet  naar  iets 
anders  zoeken. 

Ook  is  het  schepsel  bedroevend.  Het  is  mogelijk  dat 
het  een  oogenblik  vreugde  verschaft,  maar  de  verganke- 
lijkheid van  elk  geschapen  ding  steunt  ten  laatste  toch 
tot  droefheid.  De  mensch,  welke  ledig  is  van  al  datgene 
wat  niet  God  is,  is  gelukkig  en  zijn  geluk  is  een  voor- 
smaak van  de  volkomen  zaligheid  van  het  eeuwige  leven. 
De  tegenwoordigheid  van  het  goddelijke  licht  verdrijft  de 
duisternis  van  het  schepsel.  God  trekt  de  mensch  tot 
zich  door  het  goede,  hetwelk  de  geestelijke  mensch  in  de 
schepselen  kan  waarnemen  en  hetwelk  de  manifestatie 
Gods  in  elk  schepsel  is.  Hierdoor  is  elk  schepsel  een 
weg  tot  God.  Ook  trekt  God  de  zielen  tot  zich  door  de 
belofte  van  eeuwige  zaligheid  aan  hen  welke  hem  be- 
minnen, want  het  gelukzalige  gevoel  van  hen  welke  God 
liefhebben  is  boven  alle  beschrijving.  Ten  derde  trekt 
God  de  menschen  tot  zich  door  het  voorbeeld  der  marte- 
laren, welke  uit  liefde  tot  God  alles  opgevende  en  niets 
voor  zich  zelf  verlangend  zoo  heerlijk  door  God  worden 
beloond. 

De  mensch  kan  echter  zijn  geest  nog  boven  het  bewust- 
zijn verheffen,  hij  heeft  noch  op  edele,  noch  op  onedele 
wijze  lief  maar  hij  is  een  met  God  en  erkent  en  bemint 
alles   in   een   volmaakte   gelijke  edelheid   in  het  edelste 
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wezen  aller  dingen.  Dan  is  de  geest  boven  zich  zelf 
verheven  in  een  stille  eeuwigheid,  zooveel  de  geest  de 
eeuwigheid  erkent  en  liefheeft  zooveel  is  hij  ook  eeuwig. 
Ook  trekt  God  de  mensch  tot  zich  door  het  sakrament, 
door  het  ontvangen  van  zijn  vleesch  en  zijn  bloed 
vergeet  de  mensch  alle  leed. 

Door  de  hemelvaart  van  Christus  bestaat  er  een  weg 
naar  den  hemel  voor  al  het  aardsche  ;  het  is  een  voorbeeld 
hetwelk  wij  moeten  navolgen,  zooals  Mozes  nog  in 
zijn  biezenkistje  zijnde  uit  het  water  genomen  werd, 
zoo  ook  moet  de  mensch  uit  de  vergankelijkheid  van 
dit  leven  verheven  worden.  Al  zijn  begeerten  moet 
de  mensch  op  het  hoogste  weten  te  bepalen,  en  ver- 
zamelen in  de  hoogste  krachten  van  zijn  wil,  anders 
kan  de  Heilige  Geest  niet  in  hem  afdalen  noch  door  hem 
w^erken,  want  alle  waarlijk  geestelijke  werk  geschiedt 
boven  tijd  en  ruimte.  Indien  de  aandacht  van  den  mensch 
niet  uitsluitend  op  het  hoogste  gericht  is,  zoo  kan  het 
zijn  dat  de  geestelijke  stroom  slechts  de  genegenheid  tot 
het  geschapene  aanwakkert  welke  altijd  schadelijk  is. 
Zelfs  de  liefde  welke  de  discipelen  voor  het  menschelijke 
aspect  van  Jezus  hadden  is  een  hinder  voor  rein  geestelijk 
bewustzijn. 

De  mensch  kan  er  in  dit  aardsche  lichaam  niet  toe 
komen  het  goddelijk  werk  volkomen  te  erkennen,  maar 
hij  kan  reeds  de  liefde  in  zich  doen  ontstaan  welke  zuiver 
geestelijk  is  en  hem  niet  aan  het  geschapene  bindt. 
Hiervoor  is  het  noodig  dat  alle  begeerten  voor  geschapen- 
heid uit  den  mensch  verwijderd  zijn. 

Er  bestaan  echter  menschen  welke  zich  van  God  af- 
keeren,  zij  volgen  slechts  hunne  dierlijke  natuur  en 
denken  nooit  aan  iets  dat  hunne  zinnen  niet  kunnen 
genieten.  Op  dit  gebied  bestaan  er  trappen  en  er  bestaan 
vele  menschen,  welke  zonder  zich  geheel  aan  het  stofïe- 
lijke  over  te  geven,  toch  te  veel  aandacht  aan  het  ver- 
gankelijke schenken.  Dit  hangt  vooral  af  van  de  wijze  van 
opvatting,  en  zoo  zouden  zelfs  de  sakramenten  een  hinder- 
paal    kunnen    zijn    voor   het   bereiken    van    het   zuiver 
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geestelijke  leven,  wanneer  men  slechts  aan  hunne  uiter- 
lijke vormen  aandacht  schenkt.  Hetzelfde  is  soms  het 
geval  bij  rouw  en  boete.  Al  diegene,  welke  zich  bij  de 
teekenen  bepalen,  komen  niet  tot  het  innerlijke  leven. 
Hij,  die  den  geest  der  w^aarheid  Gods  volgen  wil,  moet 
hem  in  geest  en  in  waarheid  aanbidden.  De  ware  geeste- 
lijke aanbidding  is  die  welke  aldoor  en  overal  kan  plaats 
hebben,  en  deze  aanbidding  wordt  verricht  door  die- 
gene, welke  al  hunne  plichten  om  God  verrichten, 
zonder  zich  om  eenige  uiterlijke  genoegdoening  te  be- 
kommeren. Het  gebed,  hetwelk  met  den  mond  wordt  uit- 
gesproken, heeft  ten  doel  de  ziel  te  verzamelen,  door  haar 
uit  de  uiterlijke  zintuigen  in  welke  zij  werkzaam  is  boven 
de  menigvuldigheid  der  vergankelijke  dingen  te  ver- 
heiïen.  Wanneer  de  kracht  der  ziel  dan  samengevat 
wordt  in  hare  bovenste  vermogens,  zoo  wordt  zij  zoo- 
veel mogelijk  vergeestelijkt,  en  wanneer  de  geest  zich 
geheel  aan  God  hecht  met  volmaakte  eenheid  van  haar 
wil,  zoo  wordt  zij  vergoddelijkt.  Wanneer  de  geest  hiertoe 
gekomen  is,  dan  eerst  heeft  de  ware  aanbidding  plaats, 
en  hij  die  zijn  geest  hiertoe  niet  kan  opheffen  is  geen 
waarlijk  geestelijk  mensch.  God  is  geest,  en  zij  die  hem 
aanbidden,  moeten  hem  in  geest  en  in  waarheid  aanbid- 
den. Om  hiertoe  te  komen  is  de  eerste  voorwaarde  weer 
de  afwezigheid  van  alle  verscheidenheid  en  alle  geschapen- 
heid. Ook  het  mensch-zijn  van  Jezus  was  een  open- 
baring van  geschapenheid  en  daarom  ging  ook  de  Heer 
van  zijn  discipelen  w^eg,  opdat  de  Heilige  Geest  op  hen 
zou  kunnen  nederdalen.  De  menschen,  welke  te  veel 
aan  de  menschelijke  manifestatie  van  Christus  denken, 
hebben  dik\vijls  visioenen  in  w^elke  zij  Jezus,  de  engelen 
of  geheel  geestelijke  wezens  als  mensch  zien.  Dit  is  een 
verstoffelijking  'van  geestelijke  dingen  en  daarom  ver- 
keerd. Dan  komt  het  ook  voor  dat  zij  onmogelijke 
dingen  vernemen,  b.v.  dat  God  een  of  ander  werk  om 
hunnentwil  zal  doen,  maar  God  doet  nooit  iets  ter  wille 
van  een  schepsel  maar  alleen  uit  zijn  eigen  wil  tot  dat- 
gene wat  goed  is. 
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De  mensch  moet  zich  dus  om  geen  geschapen  ding 
bekommeren,  en  zelf  niet  te  veel  aandacht  schenken 
aan  het  menschelijke  aspect  van  Christus.  Maar  meer  aan 
hem  denken  als  zijnde  's  menschen  weg  tot  den  Vader. 
Dan  is  hij  op  den  weg  der  waarheid  maar  hij  is  dan  nog 
niet  zalig,  want  zoolang  wij  iets  aanschouwen  zijn  wij  niet 
datgene  w^at  wij  aanschouwen.  De  mensch  moet  zonder 
eenige  geschapenheid  zijn,  de  ziel  moet  zelf  de  ziel  ver- 
werpen en  ook  afstand  doen  van  de  Heiligen  en  van  de 
Maagd  Maria,  daar  dezen  hem  als  schepsel  bekend  zijn. 
De  ziel  moet  slechts  bestaan  zonder  iets  noodig  te  hebben, 
dan  kan  zij  tot  God  komen  als  tot  haar  gelijken,  van 
alles  ontbloot  en  zonder  behoeften.  Daardoor  komt  de 
ziel  niet  alleen  tot  de  Drievuldigheid  die  slechts  een 
manifestatie  is,  maar  zij  komt  dan  tot  de  woestijn  des 
niet-bestaans.  Zij  wordt  in  God  begraven  hetgeen  Dio- 
NYsius  een  overgang  tot  een  ongeschapen  leven  noemt. 

Alleen  de  vrome  mensch  kan  door  het  geloof  de  hinder- 
nissen overwinnen  welke  hij  op  den  weg  der  geestelijke 
ontwikkeling  vindt.  Een  vroom  mensch  is  hij  wiens 
wil  een  is  met  den  wil  Gods,  die  de  dingen  naar  hun 
wezen  verstaat,  of  ten  minste  het  verlangen  heeft,  het 
geschapene  boven  zijn  vergankelijke  bestaan  te  begrijpen. 
Ten  slotte  heeft  de  vrome  mensch  een  volkomen  rust 
van  begrip,  datgene  w^at  zich  slechts  als  beeld  in  zijn 
begrip  bevindt,  bestaat  niet  voor  hem. 

Het  geloof  hetw^elk  den  vromen  mensch  redt  is  het 
vertrouwen  hetwelk  hij  heeft  in  de  grondelooze  barm- 
hartigheid Gods.  God  maakt  den  eersten  mensch  vol- 
maakt, naar  lichaam  en  ziel ;  de  bovenste  kracht  der 
ziel  was  verbonden  met  de  Drievoudigheid  en  dit 
verband  bestond  ook  met  de  lagere  zielskrachten.  Toen 
de  mensch  het  verbod  overtrad,  kwam  er  in  hem  de 
onvolmaaktheid,  welke  niet  van  den  aanvang  af  in  hem 
had  bestaan.  De  grondelooze  barmhartigheid  kan  den 
mensch  van  deze  onvolmaaktheid  bevrijden,  maar  slechts 
het  geloof  brengt  den  mensch  met  de  barmhartigheid 
in  aanraking  en  daaraan  kan  slechts  het  geloof  den  mensch 
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van  zijn  gebreken  bevrijden.  Aristoteles  en  Plato 
zijn  niet  van  hunne  gebreken  bevrijd,  daar  zij  slechts  het 
weten  bezaten,  maar  niet  het  geloof,  en  tot  de  kennis 
en  het  genieten  der  barmhartigheid  kan  men  niet  door  het 
weten  komen. 

De  Heiligen  hebben  door  hun  geloof  vier  rijken  over- 
wonnen, en  deze  rijken  moet  elk  mensch  overwinnen. 
Ten  eerste  moet  de  mensch  het  rijk  der  wereld  overwinnen 
door  de  armoede  des  geestes.  Ten  tweede  het  rijk  des 
vleesches  door  honger  en  dorst,  ten  derde  het  rijk  des 
duivels  door  jammer  en  pijn  en  ten  slotte  het  rijk  des 
Heeren  door  de  kracht  der  liefde.  Zelfs  al  bezat  de 
vrome  mensch  de  gansche  wereld,  dan  nog  zou  het 
geloof  hem  doen  bedelen  om  de  genade  Gods. 

Door  vroomheid  en  geloof  bereidt  de  mensch  zich  voor 
tot  het  hooren  van  het  eeuwige  Woord,  tot  het  ontvangen 
van  den  Heiligen  Geest,  waaruit  ten  slotte  de  eeuwige 
geboorte  voortvloeit.  De  mensch  ontvangt  datgene, 
waartoe  hij  bereid  is,  en  daar  waar  zijn  ontvangen  het 
reinste  is.  De  bereidheid  tot  rein  ontvangen  heeft  de  ziel 
aan  een  uiterlijkheid  te  danken,  maar  zij  is  innerlijk 
bereid  het  Woord  Gods  te  vernemen.  De  ziel  moet  dan 
weer  bevrijd  zijn  van  alle  lichamelijkheid,  veelheid  en 
tijdelijkheid.  Wanneer  de  mensch  deze  drie  dingen 
niet  heeft,  zoo  woont  hij  in  eeuwigheid,  geestelijkheid 
en  in  de  leegheid  in  welke  hij  het  eeuwige  Woord  ver- 
neemt. Niemand  verneemt  het  Woord  Gods  of  hij 
heeft  zich  zelf  opgegeven,  want  datgene  w^at  hoort  is 
hetzelfde  als  datgene  wat  vernomen  wordt.  Alles  wat 
de  eeuwige  Vader  leert,  dat  is  zijn  wezen,  zijn  natuur  en 
zijn  goedheid  welke  hij  alle  in  den  Zoon  openbaart. 
Hij  leert  ons  daardoor  dat  ook  wij  die  zelfde  Zoon  zijn. 
Gregorius  zegt  dat  de  vier  voorwaarden,  aan  welke  de 
mensch  moet  voldoen  om  het  Woord  te  hooren  en  te 
behouden,  zijn  :  1°.  het  vergankelijke  en  het  vleeschelijke 
in  zich  dooden,  2°.  volkomen  opgeheven  zijn  in  God 
met  erkenning,  liefde  en  geheele  ware  innerlijkheid,  3°. 
niemand  leed  aandoen,  ook  al  werd  dezen  mensch  leed 
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aangedaan,  4°.  mild  zijn  in  licliamelijke  en  geestelijke 
dingen,  steeds  door  God,  gevende  zonder  aan  zich  zelf 
te  denken,  zonder  aandacht  te  schenken  aan  wedergave, 
eer  of  dank. 

Om  den  Heiligen  Geest  te  ontvangen  tnoei  de  mensch 
zelf  als  de  ongeschapen  geest  Gods  zijn.  De  oogen  van  het 
erkennen  moet  de  mensch  in  zichzelf  gekeerd  hebben 
en  hij  moet  de  edelheid  van  zijn  geestelijke  wezen  zien 
zooals  het  na  de  Drievuldigheid  gevormd  is,  want  het 
geestelijke  wezen  der  menschheid  is  er  toe  gevormd 
door  genade  weer  met  den  ongeschapen  geest  Gods  ver- 
eenigd  te  worden. 

Om  den  Heiligen  Geest  te  ontvangen  moet  de  mensche- 
lijke  geest  gelijk  zijn  aan  den  redelijken  geest,  want  deze 
houdt  de  zelferkenning  in  zich  en  ziet  de  waarheid  in  alle 
dingen,  als  in  een  redelijk  licht.  Toch  moet  de  geest  van 
alles  ontbloot  zijn  en  boven  al  het  redelijke  staan.  De  geest 
moet  in  zich  zelf  erkennen  dat  hij  zich  zelf  in  niets  anders 
is  dan  in  het  allerhoogste  bewustzijn.  De  geest  moet 
met  erkenning  en  verstaan  God  gewaar  worden  met 
onwaarneembaar  begrijpen  en  al  datgene  wat  God  niet 
is  er  van  verwijderen. 

Om  den  Heiligen  Geest  te  ontvangen  moet  de  geest  des 
menschen  gelijk  zijn  aan  den  geest  der  engelen,  want  de 
engel  staat  onophoudelijk  in  de  weerkaatsing  der  Godheid 
en  elke  engel  ontvangt  Gods  licht  meer  of  minder,  al 
naarmate  dat  hij  zich  tot  God  keert.  De  menschelijke 
geest  moet  ook  altijd  de  weerkaatsing  Gods  opvangen 
om  daaraan  gelijk  te  worden,  zooals  ook  de  Drievuldigheid 
aan  God  gelijk  is  door  gelijkheid  hunner  natuur. 

Nadat  de  mensch  den  Heiligen  Geest  heeft  ontvangen, 
kan  hem  de  eeuwige  geboorte  geschieden.  Dan  heeft 
de  mensch  geen  eigen  begeerte  meer,  en  heeft  het  gescha- 
pen geen  invloed  meer  op  het  eeuwig  verband,  hetwelk 
dan    tusschen   den   geest  des  menschen  en  God  bestaat. 

Het  goddelijke  licht  schijnt  op  vijf  soorten  van  men- 
schen.    De   eerste   soort   ontvangt   het   goddelijke   licht 
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niet,  daar  zij  er  niet  in  staat  toe  zijn,  evenals  het  troebele 
water  datgene  wat  men  er  boven  houdt  zoo  slecht 
weerspiegelt,  dat  men  het  niet  erkent.  Bij  de  tweede 
soort  wordt  het  licht  Gods  maar  een  oogwenk  weerkaatst. 
Dan  bestaat  er  een  soort  van  menschen  welke  het  licht 
bevreemdt  en  het  ontvangen  zooals  de  duisternis  het  licht 
ontvangt,  het  zijn  diegenen  welke  van  God  afgevallen  zijn 
in  de  zonde.  De  hierop  volgende  wijze  van  ontvangen 
is  reeds  eenigszins  meer  volkomen,  maar  door  begeerte 
wordt  het  licht  soms  uitgedoofd.  Over  het  algemeen 
houden  zich  deze  menschen  bereid  het  licht  te  ontvangen. 
De  vijfde  soort  menschen  ontvangen  het  licht  volkomen 
alsof  het  dag  zij,  maar  alsof  het  licht  toch  door  een 
opening  schijnt. 

Het  licht  hetwelk  de  ziel  van  God  ontvangt  doet  de 
mensch  zich  tot  geestelijke  dingen  keeren  en  het  ge- 
schapene zoo  ver  vergeten  dat  de  mensch  zelf  zijn  eigen 
natuur  vergeet.  Het  vergeten  van  het  geschapene  heeft 
drie  oorzaken.  Ten  eerste  van  de  genade,  want  wanneer 
de  mensch  eenmaal  deze  groote  gave  ontvangen  heeft, 
zoo  bestaat  in  vergelijking  daarmee  het  geschapene  niet 
meer  voor  hem.  De  mensch  heeft  dan  voor  een  deel  de- 
zelfde reinheid  welke  den  engelen  eigen  is,  hij  is  onbewust 
werkzaam  voor  de  schepselen,  want  zijne  gedachten  doen 
het  geestelijk  bestaan  der  schepselen  opleven.  De  tweede 
oorzaak  van  het  vergeten  der  geschapenheid  is  matig  zijn 
in  de  uitingen  van  het  natuurlijke  bestaan.  Hoe  meer  stof 
de  mensch  in  zich  opneemt,  hoe  meer  stoffelijk  werk  er  in 
deze  mensch  geschiedt,  daar  de  stof  in  den  mensch  ver- 
teert. Hoe  minder  stoffelijk  de  mensch  is,  hoe  minder 
gelegenheid  tot  ziekte  hij  in  zich  draagt.  De  derde  oorzaak 
is  de  goede  gedachten  welke  de  mensch  in  zijn  bewust- 
zijn van  God  sterkt,  zoodat  ten  slotte  God  het  eenige 
is  dat  zijn  gedachten  vervult  en  hij  zich  geweld  zou 
moeten  aandoen  aan  iets  anders  te  denken.  Hoe  meer 
's  menschen  gedachten  op  het  goede  gericht  zijn,  hoe  vol- 
maakter hij  God  erkent.    Ten  vierde  sterkt  God  's  men- 
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schen  gedachten  omtrent  hemelsche  dingen  zoo  zeer,  dat 
hij  al  het  niet-hemelsche  vergeet. 

De  vrome  mensch  heeft  drie  wijzen  van  voortgaan  op 
den  geestelijken  weg.  De  eerste  wijzen  is  bestrijding  van 
al  zijn  stofïelijken  begeerten,  alle  gedachten  welke  niet 
het  stoffelijke  bestrijden  tracht  hij  uit  zich  te  verwijderen 
en  wanneer  hij  daarin  geslaagd  is  zoo  is  elke  inval,  welke 
dan  in  hem  komt,  hem  behulpzaam  op  zijn  weg  tot  God. 
De  tweede  wijze  van  geestelijken  vooruitgang  is  onbe- 
wust. Deze  is  mogelijk  wanneer  de  mensch  reeds  zooveel 
goddelijk  licht  in  zich  sluit  dat  het  bij  elke  daad  uit  hem 
straalt.  Dan  is  de  lagere  natuur  reeds  overwonnen.  Niet 
alleen  de  menschen  worden  dit  licht  gewoon,  maar  ook 
de  duivel  ziet  dit  licht  en  waagt  dan  niet  dezen  mensch 
door  een  beeld  in  verleiding  te  brengen.  De  derde  wijze 
van  voortschrijden  op  dezen  weg  is  volkomen  geestelijk. 
Wanneer  de  mensch  geheel  vervuld  is  van  den  geest  Gods, 
zoo  ontvangt  hij  deze  ook  met  het  zelfde  wat  hij  brengt, 
hij  stelt  dan  licht  tegenover  licht,  en  liefde  tegenover 
liefde,  en  doet  dit  op  bewuste  wijze. 

Zooals  wij  zagen  heeft  hier  de  mensch  zijn  stoffelijk 
bestaan  geheel  vergeten,  maar  ook  is  het  lichaam  hier 
heelemaal  geen  hindernis.  Evenals  de  ziel  God  gevolgd 
is  in  de  woestijn  van  het  niet-bestaan,  zoo  volgt  het 
lichaam  dan  Jezus  Christus  in  de  woestijn  der  willige 
armoede  en  wordt  ook  een  dienaar  Gods.  God  vermag 
dan  met  het  lichaam  datgene  te  verrichten  wat  hij  wil, 
het  is  een  instrument  in  zijn  hand.  Men  moet  God  zoeken 
met  razernij  en  al  het  andere  vergeten,  want  God  is 
de  kracht  aller  dingen  en  niets  is  hem  gelijk.  Hem 
zoekende  moet  de  bovenste  klaarheid  des  eenvoudigen 
wezens  alle  dingen  verlichten.  Uit  de  Godheid  komt  het 
bestaan  der  Drieëenheid,  God  stroomt  in  de  hoogste 
krachten  der  ziel  van  daar  in  de  lagere  krachten,  waar- 
onder volgen  erkennen,  verstaan,  wil,  gedachte,  inwendige 
zinnen  en  uitwendige  zinnen.  Wanneer  deze  opeenvolging 
in  den  mensch  wel  geordend  is,  zoo  is  het  hem  mogelijk 
God  in  alle  gebieden  te  vinden. 
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Wanneer  de  mensch  iets  zoekt  en  hij  vindt  geen  spoor 
van  de  aanwezigheid  van  hetgeen  hij  zoekt,  zoo  wordt 
hij  soms  traag  in  zijn  zoeken.  Zoo  gaat  het  dikwijls  met 
den  mensch  welke  God  zoekt.  Wanneer  echter  deze 
mensch  iets  van  de  zoetheid  Gods  mocht  ondervinden, 
zoo  wordt  het  God-zoeken  voor  hem  een  vreugde  en  geeft 
hij  het  nooit  meer  op.  Men  kan  God  niet  in  tijd  en  plaats 
vinden,  en  hij  die  God  waarlijk  aanbidden  wil,  moet  zich 
met  zijn  geheele  begeeren  en  wenschen  in  het  eeuwige 
plaatsen.  Er  is  een  verheven  deel  der  ziel,  hetwelk  eeuwig 
boven  allen  tijd  bestaat  en  van  tijd  en  stof  geen  begrip 
heeft.  Wat  duizend  jaren  geleden  gebeurde  of  over 
duizend  jaar  gebeuren  zal  is  daar  eeuwig  tegenwoordig. 
God  is  waarheid  en  al  datgene  wat  God  ooit  geschapen 
heeft,  schiep  hij  in  de  waarheid,  en  in  de  waarheid  vindt 
men  ook  God  wanneer  men  zich  werkelijk  tot  God  richt, 
maar  de  meeste  menschen  zoeken  het  geschapene.  Wie 
God  zoekt  en  nog  iets  anders  dan  God,  die  vindt  God 
niet,  maar  hij  die  God  in  waarheid  zoekt,  vindt  niet 
alleen  God  maar  ook  al  datgene  wat  God  vermag. 
Indien  ge  echter  God  zoekt  voor  uw  eigen  zaligheid, 
zoo  zoekt  ge  God  niet.  Men  moet  God  zoeken,  omdat 
hij  God  is,  de  waarheid  omdat  zij  de  waarheid  is  en  de 
rechtvaardigheid  omdat  zij  de  rechtvaardigheid  is.  Alleen 
de  dingen  welke  in  de  tijd  bestaan  hebben  een  rede. 
Men  eet  en  slaapt  om  krachten  op  te  doen,  maar  God, 
waarheid,  rechtvaardigheid  en  goedheid  bemint  men  om 
hen  zelve  zonder  reden,  evenmin  als  men  een  reden  zou 
kunnen  opgeven,  waarom  men  leeft.  Wanneer  men  ook 
maar  een  oogenblik  door  waarheid,  rechtvaardigheid  of 
goedheid  werd  aangeraakt,  zoo  kon  men  zich  nooit  meer 
van  deze  afwenden,  welke  voordeden  men  ook  hierdoor 
^ou  kunnen  behalen.  Evenmin  kan  men  zich  van  God 
afwenden.  Indien  men  God  alleen  zoekt,  zoo  vindt  men 
behalve  hem  ook  alle  deze  eigenschappen  en  de  waarheid 
w^elke  hij  bezit.  Wanneer  de  mensch  God  zoekt  moet  zijn 
ziel  ten  eerste  hare  eigen  verhevenheid  en  heerlijkheid  er- 
kennen,  en    dan    drie  lagere  stadiën  van  haar  bestaan 
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verlaten.  1°.  hare  geschapenheid.  2°  haar  wezen,  hetwelk 
zij  in  het  bestaan,  der  Drievoudigheid  bezit,  en  ten  slotte 
het  bestaan,  hetwelk  zij  in  een  Vader  heeft,  waar  hij  een 
oorsprong  aller  schepselen  is.  De  mensch  moet  daarom 
er  naar  trachten  zich  van  alle  beelden  en  van  alle  vormen 
der  geschapenheid,  zelfs  van  de  allersubtielste,  te  ont- 
doen. De  ziel  moet  slechts  het  goddelijke  bewustzijn 
behouden.  Al  zijn  wezen,  leven,  erkennen,  liefhebben  en 
weten  moet  uit  God  in  God  en  God  zelf  zijn.  Dan  eerst 
heeft  de  mensch  God  gevonden  en  eerst,  wanneer  hij  God 
gevonden  heeft,  kan  hij  tot  hem  gaan. 

In  de  Heilige  Schrift  spreekt  men  van  vier  wijzen 
op  welke  men  tot  God  kan  komen,  vliegend,  zooals 
EzECHiEL,  klimmend  als  in  Jacobs  visioen,  rijdend 
als  Elias  in  een  vurigen  w^agen,  of  te  voet  loopend 
zooals  MozES.  Deze  vier  verschillende  wijzen  beduiden 
vier  verschillende  gemoedstoestanden,  waarin  de  mensch 
tot  God  stijgt.  Er  bestaan  echter  drie  wegen  langs  welke 
de  geest  tot  God  stijgt.  De  eerste  bestaat  daarin  God 
in  de  veelheid  van  het  geschapene  te  vinden.  Dit  is  een 
onzekere  moeilijke  weg.  De  tweede  wijze  volgt  de  mensch 
wanneer  hij  zonder  keus  of  voorkeur,  vrij  en  toch  gebon- 
den, hemelhoog  boven  zichzelf  en  boven  alle  schepselen 
geheven  wordt  zonder  bijzonder  willen,  maar  nog  geen 
bestendig  bestaan  in  het  wezen  hebbende.  Petrus 
bevond  zich  daar  en  ondervond  er  de  kennis  der  eenheid 
van  God  en  mensch  in  de  personen  van  den  Vader  en 
den  Zoon.  Den  derden  weg  kan  men  eigenlijk  geen  weg 
noemen,  want  het  is  niet  de  mensch,  die  gaat,  maar 
God  komt  in  den  mensch  door  Christus,  die  zichzelf 
den  weg  des  waarheid  en  des  levens  noemt.  Hierdoor 
komen  de  schepselen  boven  alle  begrenzing  en  bemidde- 
ling, en  worden  zij  boven  datgene  geheven  wat  met 
woorden  kan  worden  uitgedrukt.  Hier  bereikt  de  geest 
dat  wonderlijke  bestaan,  hetwelk  tegelijk  inwendig  en 
uitwendig  plaats  heeft,  waar  hij  begrijpt  en  begrepen 
wordt,  ziet  en  zelf  het  geziene  is,  houdt  en  gehouden 
wordt. 

25 
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De  mensch  kan  tot  God  gaan  door  liefde  of  door 
erkenning. 

De  weg  der  erkenning  bestaat  uit  vijf  stadiën,  welke 
aanvangen  met  het  zelf-erkennen,  dat  het  bewustzijn 
medebrengt  dat  den  mensch  eeuwig  met  God  vereenigd 
is.  Dan  volgt  het  erkennen  onzer  medemenschen,  waar~ 
door  ons  medelijden  voor  hen  zich  zoo  geheel  ontwikkelt 
dat  hun  leed  ons  meer  aandoet  dan  ons  eigen  lijden. 
Ten  derde  moet  de  mensch  Jezus  Christus  erkennen 
en  's  Heeren  voorbeeld  zoo  volmaakt  mogelijk  in  zijn 
leven  navolgen.  Vervolgens  moet  de  rechtvaardigheid 
Gods  erkend  worden,  waardoor  niet  de  kleinste  gebeur- 
tenis anders  is  dan  zij  zou  moeten  zijn.  Ten  slotte  moet 
de  mensch  erkennen,  hoe  de  Godheid  in  den  Vader  is 
gevloeid,  hem  vervulde  en  met  macht  in  den  Zoon 
uitgestroomd  is,  hoe  zij  dezen  met  wijsheid  vervuld  heeft 
en  de  natuur  van  Vader  en  Zoon  een  is.  Verder  erkent 
de  geest  hier  nog,  hoe  Vader  en  Zoon  samen  den  Heiligen 
Geest  voortbrachten  en  de  ziel  in  hem  deden  ontstaan. 
Wanneer  de  mensch  dit  alles  erkende,  zoo  is  hij  door  zijn 
erkennen  tot  God  gegaan.  De  weg  der  liefde  is  echter 
geheel  anders. 

Er  bestaan  drieërlei  liefden  des  Heeren,  in  welke  wij 
hem  gelijk  moeten  worden,  1°.  natuurlijke  liefde,  2°.  de 
liefde  der  genade,  3°.  goddelijke  liefde.  In  God  bestaan 
deze  vormen  van  liefde  in  hunne  volmaaktheid.  De 
natuurlijke  liefde  dwong  hem  er  toe  de  schepselen  te 
manifesteeren,  van  welke  hij  het  beeld  eeuwig  in  zich 
droeg,  opdat  deze  zijne  goedheid  genieten  zouden.  God 
deelt  zich  den  schepselen  mede  voor  zoover  zij  bereid 
zijn  hem  te  ontvangen.  God  blijft  eeuwig  onbewegelijk, 
maar  het  schepsel  treedt  nader  tot  hem.  Op  dezelfde 
wijze  moeten  wij  de  schepselen  liefhebben,  niet  den 
eenen  meer  dan  den  anderen,  maar  allen  even  veel. 
Dien  schepselen  echter,  welke  zich  tot  ons  keeren,  kun- 
nen wij  meer  geven  dan  de  anderen.  De  genadige  liefde 
is  geestelijk.  God  vloeit  er  mede  in  ziel  en  in  de  engelen, 
en    de    schepselen    kunnen    ze    slechts    gewaar    worden 
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wanneer  zij  zich  door  een  bovennatuurlijke  licht  boven 
zichzelf  verheffen.  In  de  natuurlijke  liefde  heeft  de  mensch 
nog  een  zeker  welbehagen  aan  zichzelf,  maar  door  het 
licht  der  genade  wordt  den  mensch  alle  welbehagen  aan 
zichzelf  ontnomen  en  bepaalt  hij  zich  tot  zijn  innerlijk 
leven.  Om  God  lief  te  hebben  moet  men  hem  erkennen 
en  hiertoe  moet  de  mensch  zich  door  het  erkennen  boven 
zichzelven  verheffen.  Wanneer  de  mensch  zijn  erkennen 
van  aardsche  dingen  afkeert  en  het  op  God  richt,  zoo 
doet  God  Zijne  genade  voortdurend  op  dit  erkennen  neder- 
dalen. Dan  wordt  het  erkennen  verlicht  en  vereenigd 
met  de  liefde  en  doet  den  mensch  God  erkennen  en 
liefhebben,  zooals  hij  in  zichzelf  bestaat.  De  derde 
liefde  Gods  is  die,  door  welke  God  zijnen  Zoon  eeuwig 
gebaart,  het  is  een  bevatten  hetwelk  eeuwig  uit  zijn 
goddelijke  bestaan  ontspringt  en  in  hetwelk  zich  zijn 
geheele  gelukzaligheid  uit.  In  deze  geboorte  deelt 
God  alles  mede  wat  hij  in  staat  is  te  geven  en  buiten 
deze  geboorte  bestaat  niets,  want  de  zoon  is  een  licht, 
hetwelk  eeuwig  straalt  in  's  Vaders  hart.  Om  tot  deze 
liefde  Gods  te  komen  moet  de  mensch  door  de  natuurlijke 
liefde  en  door  de  liefde  der  genade  opgestegen  zijn  in 
het  licht  hetwelk  de  Zoon  zalig  is.  Daar  wordt  hij  door  den 
Vader  in  den  Zoon  bemind  met  de  liefde  welke  de  Heilige 
Geest  is,  en  die  eeuwig  uit  Vader  en  Zoon  ontstaat.  Wij 
moeten  door  den  Heiligen  Geest  vereenigd  worden  met 
den  Zoon  en  met  den  Zoon  den  Vader  erkennen,  ons 
zelf  in  hem  gewaar  woorden  en  ons  met  hem  vereenigen. 
Om  tot  deze  liefdevereeniging  te  komen,  is  het  noodig 
dat  de  mensch  afgescheiden  zij  in  zijn  werkend  leven, 
en  in  den  grond  zijner  ziel  bewogen  wordt  door  den  Hei- 
ligen Geest,  dat  hij  een  godschouwend  leven  lijdt  en 
zijn  geest  opklimmen  wdl  tot  het  hoogste.  Wanneer  de 
mensch  nader  tot  den  eeuwigen  oorsprong  komt,  zoo 
wordt  wonder  na  wonder  aan  zijn  ziel  volbracht.  Wan- 
neer de  mensch  door  zijn  wil  opklimt  en  zijn  indrukken 
toch  van  de  schepselen  ontvangt,  zoo  komt  hij  niet  tot 
rust.   Indien  hij  echter  opklimt  in  God,  dan  ontvangt  hij 
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in  den  Zoon  alles  wat  de  Vader  geven  kan.  Om  God  te 
vinden  is  geen  bemiddeling  mogelijk,  want  God  zegt 
van  zichzelf:  ,,Ik  ben  de  eerste  en  de  laatste".  Hij  is 
een,  en  slechts  in  het  eene  vindt  men  God  en  hij  die  God 
vinden  wil  moet  daarin  zelf  een  worden.  Wanneer  men 
werkelijk  een  is,  zoo  blijft  men  een  ook  in  het  onder- 
scheidene bestaan.  Het  onderscheidene  zou  men  dan  ook 
als  één  gewaar  woorden  en  het  kan  den  mensch  dan  niet 
meer  hinderen.  Dat  komt  doordat  men  het  wezen  der 
dingen  waarneemt,  dat  eeuwig  een  is.  Duizend  steenen 
hebben  hetzelfde  eene  wezen,  hetwelk  vier  steenen 
hebben,  en  een  heidensche  philosoof  zegt  daarom  ,,het 
eene  zij  uit  den  hoogsten  God  geboren." 

De  begeerte  naar  God  blijft  het  middel  voor  opstijgen 
tot  God,  zoolang  de  mensch  een  lichamelijk  bestaan 
heeft.  Wanneer  ook  de  mensch  de  beelden  van  het 
geschapene  overwonnen  heeft,  zoo  moet  de  mensch  nog 
in  een  groote  begeerte  zich  liefdevol  aan  God  hechten, 
hoewel  begeerte  bemiddeling  is,  maar  in  een  onverheer- 
lijkt  lichaam  is  dat  niet  anders  mogelijk. 

De  mensch  moet  echter  verder  zonder  bemiddeling 
bestaan,  hij  moet  de  uiterlijke  dingen  buiten  zich  gewaar 
woorden,  maar  de  beelden  welke  in  hem  bestaan  moet 
de  mensch  zoo  geestelijk  en  verheven  als  mogelijk  op- 
vatten. Dan  is  het  mogelijk  dat  God  zulk  een  geest  boven 
zichzelf  rukt  in  de  zaligheid  van  het  niet-bestaan.  Zahg 
zijn  die  welke  naar  den  Heer  hongeren  en  hem  niet 
kunnen  ontberen,  want  zij  verrichten  een  verheven  werk 
door  zoo  maar  naar  hem  te  verlangen  dien  zij  niet  zien. 
Maar  ook  zijn  zalig  diegenen,  welke  naar  den  Heer  verlangen 
en  hem  reeds  gewaar  geworden  zijn,  want  dan  ontstaat 
in  hen  een  liefdevuur,  hetwelk  de  natuur  des  menschen 
verandert.  Het  allerzaligste  zijn  die  welke  boven  tijd, 
plaats,  vorm  en  liefde  verheven  zijn,  onbewegelijk  voor 
liefde  of  leed,  want  voor  zoover  zij  onbewegelijk  zijn, 
zooveel  gelijken  zij  ook  op  het  eeuwige.  De  Heer  zegt 
dat  zij  die  hem  eten  en  drinken  nog  meer  verlangen 
naar  hem  zullen  krijgen,  hetgeen  anders  is  dan  wanneer 
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men  stoffelijk  eet  of  drinkt,  hetgeen  den  mensch  verzadigt. 
Alle  schepselen  jagen  en  hunkeren  naar  het  goddelijke. 
De  loop  des  hemels  zou  niet  plaats  hebben,  indien  het 
firmament  niet  verlangde  God-gelijk  te  worden,  want 
ware  God  niet  in  alle  dingen,  zoo  zou  de  natuur  deze 
dingen  niet  begeeren,  daar  de  natuur  in  het  innerste  altijd 
God  zoekt.  Wanneer  de  mensch  dorstig  is  en  water  be- 
geert, zoo  is  het  om  het  goddelijke  er  in,  en  alle  begeerten 
naar  stoffelijke  dingen,  naar  voordeel  en  naar  kleeding 
zou  niet  voorkomen,  indien  God  zich  niet  in  de  stofïelijke 
dingen  bevond.  Het  jagen  naar  God  wordt  aldoor  sterker 
in  den  mensch. 

De  volkomene  is  diegene,  welke  niets  zoekt  buiten 
zijn  wezen,  en  de  mensch,  welke  met  God  vereenigd  is, 
is  in  dat  opzicht  volkomen,  want  hij  ontvangt  alles  van 
God  alsof  het  van  hem  zelf  kwame.  Wanneer  de  mensch 
niet  buiten  den  wil  Gods  treedt,  zoo  staat  hij  voor  God  ; 
wanneer  de  mensch  lief  en  leed  met  dankbaarheid  van 
God  aanneemt,  dan  werkt  God  zonder  hindernis  in 
dezen  mensch,  maar  alles  wat  God  niet  zendt  ontvangt 
de  ziel  met  bitterheid.  Noch  lief  noch  leed  kan  echter 
het  milde  hart  uit  zijn  bestendige  rust  verdrijven.  De 
mensch  w^elke  tot  God  gaat  vertrouwt  dat  God  altijd 
alles  het  beste  doet,  ook  indien  hij  het  niet  begrijpt  en 
ook  indien  het  hem  lijden  veroorzaakt.  Gods  wil  is 
altijd  hetgene  dat  geschiedt,  want  wilde  hij  het  niet, 
zoo  zou  het  niet  kunnen  geschieden  en  daarom  moet 
het  den  God-zoeker  even  aangenaam  zijn  pijn  te  lijden 
als  gezond  te  zijn.  Hij  moet  het  echter  wel  gewaar  worden, 
want  zoowel  het  eene  als  het  andere  is  Gods  werk  en 
hij  verricht  het  ten  behoeve  van  hem  die  hem  zoekt. 
Daar  hij  echter  de  werker  van  alle  werk  is,  moet  het  eene 
dezen  mensch  niet  meer  behagen  dan  het  andere.  Wan- 
neer men  een  mensch  zeer  liefheeft,  zoo  doet  men  dat- 
gene wat  dezen  mensch  behaagt  en  men  verricht  het 
met  groote  vreugde.  Zoo  moet  het  ook  nu  den  God- 
zoeker het  aangenaamste  zijn  datgene  te  volbrengen 
wat  God  wenscht  dat  volbracht  worde.    Daarom  bidden 
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wij  ook  ,,Uw  wil  geschiedde",  maar  dan  moeten  wij 
ook  niet  denken  „indien  het  anders  ware,  zoo  zou  het 
beter  zijn".  Dit  bespraken  wij  reeds  in  een  vorige 
paragraaf.  Hoe  grooter  de  gaven  zijn,  hoe  aangenamer 
het  God  is  ze  te  geven,  en  hoe  grooter  de  zonden  zijn,  hoe 
liever  God  ook  vergeeft,  want  Gods  natuur  is  vergeving. 
Een  mensch,  die  geeft  zonder  dat  het  hem  onaangenaam  is, 
verricht  een  grooter  werk  dan  hij  die  zijn  hond  voor  God 
op  het  altaar  offert,  want  in  dit  laatste  geval  offert  hij 
iets  aan  God  maar  kan  daarbij  zijn  eigen  wil  behouden  ; 
lijdt  hij  zijn  schade  met  geduld,  zoo  heeft  hij  zoowel  het 
offer  als  zijn  wil  aan  God  gegeven.  Wanneer  de  mensch 
iets  aan  God  geeft  wat  hij  voor  een  koninkrijk  niet  had 
willen  afstaan,  zoo  bezit  hij  een  koninkrijk  met  God, 
maar  hij  heeft  dan  een  rijkdom  in  zijn  ziel,  welke  oneindig 
meer  waarde  heeft  dan  alle  aardsche  goederen,  en  dezen 
rijkdom  kan  noch  duivel  noch  God  mij  afnemen.  Ben  ik 
bereid  alles  aan  God  te  offeren  en  alles  van  God  aan  te 
nemen,  zoo  kan  mijn  wil  nooit  in  strijd  zijn  met  den  wil 
Gods.  Sommige  menschen  nemen  God  zooals  hij  hen 
behaagt,  maar  deze  menschen  nemen  slechts  iets  dat 
hun  aangenaam  is,  maar  zij  nemen  niet  God.  Er 
staat  geschreven  dat  God  ook  in  de  duisternis  straalt, 
waar  men  Hem  het  allerminst  erkent,  maar  daar  waar 
men  God  het  minst  gewaar  wordt,  daar  is  hij  soms  het 
meest.  Daarom  moeten  wij  God  op  gelijke  wijze  in  alle 
dingen  nemen  en  moet  men  God  op  alle  wijzen  even  veel 
ontvangen. 

Vindt  men  hem  op  eene  wijze  meer  dan  op  een  andere, 
zoo  is  dat  reeds  goed,  maar  het  is  niet  het  beste.  Men 
kan  God  op  alle  wijzen  evenwel  nemen,  en  heeft  men  een 
voorkeur  voor  een  wijze  of  voor  een  ander,  zoo  is  het  weer 
omdat  men  God  zelve  niet  zoekt.  Voor  hem  die  God 
werkelijk  zoekt  is  hij  op  alle  wijzen  gelijk,  hij  kan 
hem  in  alle  dingen  vinden.  Tot  het  vinden  van  God 
geschiedt  alle  werk  en  is  elke  gebeurtenis  behulpzaam. 
Datgene  wat  den  mensch  niet  helpt  bij  het  God  zoeken, 
dat  kan  hij  ook  laten.    Wanneer  een  mensch  niet  alleen 
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voor  God  werkt  maar  zich  ook  geheel  aan  God  overgeeft, 
zoo  vindt  hij  daarin  al  zijn  troost  en  is  God  zijn  eenige 
bewustzijn.  Wanneer  hij  echter  voelt  dat  hij  zonder 
troost  tegenover  eenig  lijden  staat,  zoo  was  ook  God  niet 
het  eenige  doel  waarvoor  hij  werkte.  David  spreekt 
van  het  vuur,  dat  van  God  komt  en  al  datgene  tot 
asch  brandt  wat  tegen  God  is  of  God  vreemd  is,  dat 
is  leed,  on-troost  en  bitterheid. 

Indien  ge  zwak  zijt  en  daarom  vreest  niet  alles  te 
kunnen  verrichten  wat  God  van  u  verlangt,  bid  God  dan 
opdat  hij  u  van  uwe  zwakte  verlossen,  zonder  hem  is 
u  dat  niet  mogelijk.  Wanneer  hij  dan  u  kracht  geeft, 
zoo  dank  hem  er  voor,  waanneer  hij  het  niet  doet,  be- 
schouw het  dan  als  een  oefening.  God  geeft  een  ieder 
wat  het  beste  voor  hem  is  en  hij  die  daarin  volmaakt 
vertrouwen  heeft,  ontvangt  daarom  een  groote  gave 
even  gaarne  als  een  kleine.  Wat  God  den  mensch  geeft 
moet  hem  het  aangenaamste  zijn ;  wanneer  God  in 
ons  w^erkt  is  dat  meer  dan  alle  gaven. 

Indien  de  mensch  niet  genoeg  vlijt  bij  het  werk  Gods 
heeft,  zoo  moet  hem  ook  dat  geen  smart  veroorzaken 
maar  moet  hij  met  geduld  lijden. 

God  lijdt  zelve  gaarne  voor  hen  die  zich  aan  hem 
willen  geven,  opdat  dezen  rust  en  vrede  hebben  zouden, 
en  daarom  moet  ook  de  mensch  zijn  voorbeeld  volgen. 
Wanneer  de  mensch  smaad  als  een  rechtvaardige  gave 
van  God  aanneemt,  lijdt  hij  ter  wille  der  rechtvaardigheid 
en  is  hij  zalig,  maar  indien  hij  wil  klagen,  zoo  moet  hij 
slechts  klagen  over  het  feit  dat  hij  klaagt  en  ontevreden  is, 
want  de  rechtvaardige  ontvangt  evenveel  in  ontberen  als 
in  ontvangen.  Wanneer  een  mensch  ziet  dat  God  groote 
dingen  in  andere  werkt,  zoo  moet  hij  God  daarvoor  danken. 
Geeft  hij  het  ook  aan  dezen  mensch,  zoo  moet  hij  het 
aannemen,  indien  niet,  zoo  moet  hij  het  ontberen 
en  beide  geheel  aan  hem  overlaten.  De  mensch  moet 
zich  ook  niet  afvragen,  of  God  het  werk  verricht  of  hij 
zelf.  God  verricht  alle  werk  in  den  mensch,  zoodra 
hij  het  doel  van  dezen  mensch  is.  De  mensch  moet  zijn 
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werk  voor  God  verrichten  en  hoeft  er  zich  niet  aan  te 
storen,  of  het  werk  op  natuurlijke  of  op  onnatuurlijke 
wijze  door  de  genade  werd  gedaan.  Beide  is  voor  God 
natuurlijk  en  het  gaat  den  mensch  niet  aan,  op  welke 
wijze  God  werkt.  De  mensch  moet  God  laten  werken  en 
zelf  slechts  vrede  hebben,  want  de  mensch  is  zoo  ver  in 
God  als  hij  vrede  heeft  en  zoover  hij  niet  vrede  heeft 
is  hij  buiten  God.  Onvrede  komt  van  de  schepselen 
en  niet  van  God.  Niets  wat  van  God  is,  is  te  vreezen, 
alles  in  hem  moet  men  liefhebben.  Hij  die  al  zijn  wen- 
schen  vervuld  ziet,  heeft  vrede,  en  alleen  hij  wiens  wil 
met  den  wil  Gods  vereenigd  is,  heeft  al  zijne  wenschen 
vervuld.  Ook  hieromtrent  spraken  wij  reeds  in  een 
ander    hoofdstuk. 

Hij  die  niets  anders  dan  God  zoekt  is  de  trouwe  dienaar 
Gods,  zegt  St.  Augustinus,  deze  mensch  zoekt  dan  niet  zijn 
eigen  nut  in  den  dienst.  Philippus  zegt  dat  de  belooning 
van  een  dienst  welken  men  den  Heer  bewees  is,  dat  daar- 
door de  weg  tot  de  vereeniging  voor  ons  wordt  geopend. 
God  in  angst  dienen  is  goed,  hem  uit  liefde  dienen  is 
beter  en  hem  om  beide  gronden  dienen  is  het  beste. 
Zoo  ook  is  een  vredig  leven  goed,  een  leven  vol  smart 
geduldig  geleden  is  beter,  maar  het  beste  is  de  rust  in  de 
smart  te  hebben. 

De  weg  van  den  mensch,  die  tot  God  gaat,  kan  op 
verschillende  wijzen  worden  ingedeeld.  De  eerste  indee- 
ling, welke  hier  wordt  besproken,  noemt  vier  stadiën  : 
1°.  de  mensch  keert  zich  af  van  de  wereld  in  welke  hij 
slechts  boosheid  en  onzaligheid  vindt,  2°.  de  mensch 
heeft  zijn  geest  zoo  aan  zich  ondergeschikt  gemaakt 
dat  alle  tegenslag  niets  voor  hem  beduidt,  3°.  de  mensch 
keert  zich  met  alle  krachten  zijner  ziel  en  al  zijne  zinnen 
tot  het  verhevene  der  Godheid,  om  zich  daar  te  ver- 
zadigen. 4°.  's  menschen  ziel  maakt  zich  los  van  alle  ver- 
gankelijke dingen  en  verheft  zich  met  hare  bovenste 
kracht  boven  al  datgene  wat  de  hemel  voor  haar  bedekt. 
Opdat   God   met   den   mensch  spreke,  moeten  verstand 
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en  begeerten  van  dezen  mensch  niet  omwonden  zijn  met 
vergankelijke  indrukken. 

De  tweede  indeeling  bestaat  uit  drie  trappen,  maar 
vangt  echter  reeds  op  een  hooger  stadium  aan  dan  de 
hiervoor  besproken  weg.  Ten  eerste  vindt  men  de 
menschen,  welke  God  zoo  geheel  te  gemoet  vliegen 
dat  al  het  stoffelijke  aan  hen  te  niet  gaat  en  zij  slechts 
als  een  licht  tegenover  God  staan.  In  dit  licht  zijn  zij  tot 
vrede  gekomen  en  in  dezen  vrede  ontvingen  zij  een  louter 
bewustzijn.  Deze  vrede  kan  hun  nooit  meer  ontnomen 
worden.  Zij  hebben  alle  goede  en  volkomen  gaven  van  den 
Vader  des  lichts  ontvangen  en  zijn  tot  het  einddoel 
gekomen,  tot  hetwelk  de  volmaakte  deugdsbetrachting 
leidt.  Het  tweede  stadium  wordt  gevormd  door  die 
menschen,  welke  door  het  geloof  de  Heilige  Schrift 
innerlijk  begrijpen.  Door  het  licht  des  geloofs  komen 
deze  menschen  in  de  gelukzaligheid  der  genade  en  worden 
hier  het  eeuwige  leven  gewaar.  Deze  menschen  willen 
tot  God  verheven  worden  in  zijn  uiterste  eenzaamheid 
en  hier  innerlijk  met  hem  verbonden  worden  in  een 
vereeniging  welke  noch  leven  noch  dood  kan  oplossen. 
Hier  worden  de  menschen  kinderen  Gods,  zonen  der 
almacht,  der  wijsheid  en  der  goedheid.  Zij  bezitten  het 
verstaan,  de  liefde  en  de  begeerte  tot  het  heilige  leven. 
Van  den  derden  trap  zegt  Dionysius  dat  diegenen,  die 
zich  hier  bevinden  met  hun  bewustzijn,  buiten  zichzelf 
gegaan  zijn  en  in  het  licht  der  waarheid  leven.  Zij  zijn 
dood  in  het  geschapene  en  leven  slechts  in  God,  hun 
leven  is  met  Christus  in  God  verborgen,  zegt  Paulus, 
zij  zijn  verzonken  in  de  grondeloosheid  Gods,  God  leeft 
in  hen  en  zij  in  God,  want  in  hen  bestaat  het  eeuwige 
leven. 

Een  derde  beschrijving  van  den  weg  des  menschen 
tot  God,  vat  het  geheel  in  zes  stadiën  te  samen.  1°.  De 
mensch  leeft  naar  het  voorbeeld  van  goede  en  heilige 
lieden,  2°.  de  mensch  heeft  het  goede  voorbeeld  niet 
meer  noodig  maar  gaat  vanzelf  tot  de  goede  leeraren, 
welke     Gods   raad   en    Gods   wijsheid   verkondigen.     De 
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mensch  keert  hier  zijn  gelaat  bestendig  tot  God,  3°. 
de  mensch  geniet  hier  een  gelukzaligheid,  welke  hij  reeds 
terstond  van  God  ontvangt,  doordat  de  mensch  zich  door 
vertrouwen  en  ernstige  overgave  met  de  liefde  Gods 
vereenigde ;  hier  wordt  al  hetgeen  niet  God  is  voor  den 
mensch  ondragelijk,  4°.  de  mensch  krijgt  vasteren  voet 
in  de  liefde  Gods,  hij  is  steeds  bereid  alle  aanvechting  en 
verzoeking  te  weerstaan,  en  neemt  tegenslag  en  leed 
vreugdevol  op  zich,  5°.  de  mensch  vindt  in  zichzelf  den 
vrede,  hij  is  stil  en  rustig  in  de  volheid  van  den  goddelijke 
omgang  en  der  onuitsprekelijke  wijsheid,  6°.  de  mensch 
is  boven  het  rijk  der  beelden  verheven  en  bestaat  slechts 
in  Gods  eeuwigheid.  Hier  heeft  hij  alle  vergankelijkheid 
van  het  tijdelijke  leven  vergeten,  hij  is  boven  dit  alles 
verheven,  hij  is  een  kind  Gods  geworden  dat  in  de 
toppunt  der  volkomenheid  slechts  dat  bestaan  heeft 
hetwelk  ook  God  eigen  is. 

Boven  het  6^^  stadium  bestaat  er  geen  stadium  meer 
maar  bevinden  zich  slechts  eeuwige  rust  en  zaligheid  : 
het  volkomen  eeuwige  leven. 

De  meeste  menschen,  welke  op  deze  aarde  leven,  zijn 
dood  in  het  geestelijk  bestaan.  Sommige  menschen  gaan 
naar  de  mis  en  geven  aalmoezen,  maar  hun  eigenlijk  leven 
is  in  de  wereld.  Die  menschen  zijn  dood  in  het  geestelijk 
bestaan,  zoo  ook  zijn  die  menschen  welke  Gods  woord 
slechts  met  hunne  ooren  hooren,  maar  het  niet  in  hun 
dieper  bewustzijn  met  liefde  waarnemen  ;  daarom  heeft 
het  woord  Gods  dan  ook  geen  invloed  op  hun  zondig 
leven.  Geestelijk  dood  ook  zijn  de  philosophen  en  de 
priesters,  die  het  Woord  Gods  door  hun  verstand  willen 
waarnemen  maar  zonder  geloof,  en  zij  die  meenen  dat 
men  het  Woord  Gods  moet  verstaan,  maar  er  zich  niet 
naar  richten.  Verder  zijn  geestelijk  dood  die  menschen, 
wier  ziel  bij  het  geschapene  blijft,  hoewel  hun  geest 
tracht  op  te  stijgen  tot  God.  De  beelden  der  schepselen 
staan  tusschen  hen  en  God.  Zij  zien  God  van  verre  in 
een  duisternis,  maar  ondanks  den  strijd  tusschen  ziel 
en  geest  kunnen  zij  niet  tot  hem  gaan.  Zij,  die  God  boven 
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alles  liefhebben  en  al  datgene  afleggen  wat  hen  van 
God  kon  scheiden,  zijn  eenigszins  geestelijk  levend,  maar 
toch  hebben  zij  God  lief  onder  aspecten  welke  zij  niet 
van  hem  kunnen  scheiden.  Deze  menschen  zijn  als  ziek. 
Zij  kunnen  geen  degelijk  werk  verrichten,  wat  zij  doen 
doen  zij  met  onlust,  ondeugdzame  dingen  verrichten  zij 
gaarne  en  geen  waarlijk  goed  ding  bevalt  hun.  Alle 
goede  werk  valt  hun  zwaar,  voor  zooverre  het  bij  zou 
dragen  tot  hunne  vereeniging  met  God.  Datgene  wat 
hen  nader  tot  God  zou  kunnen  brengen  is  voor  hen  een 
hindernis.  Het  leven  van  deze  menschen  is  het  allerzorge- 
lijkste.  Zij  kunnen  geestelijk  blijven  leven,  indien  hun 
deemoed  de  overhand  heeft,  maar  is  hun  ziel  er  toe 
geneigd  het  ongoddelijke  lief  te  hebben,  zoo  sterven  ook 
zij.  Dan  houden  de  liefde  en  de  deemoed  zich  van  hen  terug, 
maar  dat  wat  zij  reeds  van  God  kennen  prikkelt  hen 
tot  liefde  voor  hem.  Zij  zien  God  maar  zij  zien  hem  met 
bemiddeling  en  wanneer  deze  hun  ontviel,  zoo  vergingen 
zij  in  den  geestelijken  dood.  Zij,  die  werkelijk  geestelijk 
leven,  zijn  zij  die  God  zonder  bemiddeling  gewaar  worden, 
welke  de  liefde  voor  het  stoffelijke  hebben  overwonnen 
en  er  geen  verband  meer  mee  hebben,  dan  voor  zoover 
het  bestaan  van  het  lichaam  noodzakelijk  is.  Wil  de 
mensch  God  aanraken,  zoo  moet  hij  boven  zijn  mensche- 
lijke  natuur  treden.  God  raakt  men  op  tweeërlei  wijzen 
aan:  1^.  eenvoudig  zooals  de  eene  hand  de  andere  aan- 
raakt. Hiermee  komt  de  mensch  tot  de  vrijheid  van 
hun  geest,  welke  ook  de  eerste  mensch  in  het  paradijs 
bezat.  Deze  vrijheid  bezitten  oorspronkelijk  alle  mensche- 
lijke  geesten,  zij  spreken  daar  de  waarheid  zonder  vrees. 
Zij  weten  slechts  dat  wat  in  hun  hart  besloten  is.  Die 
menschen  raken  God  aan  zonder  strijd.  De  andere 
wijzen  God  aan  te  raken  is  die,  welke  door  de  volmaakte 
rust  en  afwezigheid  van  uiterlijke  indrukken  plaats 
heeft,  waardoor  de^eest  in  het  eeuwige  licht  kan  verheven 
worden.  Het  eeuwige  licht  staat  zoo  hoog  boven  den  geest 
als  de  geest  boven  de  natuur  verheven  is.  In  dit  lichaam 
wordt  men  het  licht  zelve  niet  gewaar,  maar  ondervindt 
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men  wel  wanneer  men  het  verloren  heeft.  Het  mensch 
zijn  is  de  hindernis  tot  het  verheven  worden  in  dit  eeuwige 
licht,  maar  de  volmaakte  rust  bevrijdt  den  mensch  van 
al  zijn  gebreken  en  daardoor  zooveel  mogelijk  van  zijn 
mensch-zijn. 

Er  is  geen  zondaar  zoo  verblind,  of  hij  vindt  God  in 
de  schepselen,  indien  hij  hem  daar  wil  erkennen  ;  maar 
om  hier  toe  te  geraken  moet  de  mensch  ook  in  alles 
God  volgen,  zoo  wel  in  zijn  gelukzaligheid  als  in  zijn 
smaad  en  in  al  de  geboden  Gods.  Dit  laatste  is  echter 
op  zichzelf  reeds  een  genieten,  want  datgene  wat  God 
gebiedt  is  den  Godzoeker  zoet  en  aangenaam  om  drie 
redenen.  1°.  Omdat  alles  wat  God  gebiedt  ook  door  hem 
zelf  gedaan  werd  en  hij  ons  daarom  in  den  dingen  voor 
gaat,  2°.  omdat  hij  ons  in  deze  dingen  bijstaat  en  helpt, 
3°.  omdat  de  liefde,  welke  de  Godzoeker  tot  God  heeft, 
het  hem  licht  maakt  datgene  te  doen  wat  God  hem 
voorschrijft.  Wie  de  liefde  heeft  zijn  alle  dingen  licht, 
zegt  JoHANNES,  wat  de  mensch  door  liefde  doet  of  laat, 
dat  is  zijn  goed  in  het  eeuwige  leven.  Geen  ziekte  kan 
een  hindernis  zijn  voor  het  uitvoeren  der  geboden  Gods. 

De  mensch  moet  zich  de  nabijheid  Gods  bewust  worden, 
want  om  de  zaligheid  te  bezitten  is  het  noodig  dat  men 
God  zelf  wete  en  kenne.  De  mensch  heeft  een  kracht 
in  zijn  ziel,  welke  geheel  voor  God  ontvankelijk  is,  en 
hierdoor  is  de  mensch  er  zeker  van  dat  niets  hem  zoo 
nabij  is  als  God.  God  staat  den  mensch  nader  dan  de 
mensch  zich  zelf  nabij  staat  en  's  menschen  bestaan  hangt 
er  van  af,  dat  God  in  hem  tegenwoordig  is.  God  is  ook 
in  den  steen  en  in  het  hout  tegenwoordig,  maar  deze 
zijn  hiervan  niet  bewust,  waren  zij  dit  wel,  zoo  zouden 
ook  steen  en  hout  zalig  zijn  en  wel  voor  zooverre  als 
ze  van  Gods  tegenwoordigheid  bewust  zouden  zijn. 
De  zaligheid  hangt  dus  niet  alleen  van  de  tegenwoordig- 
heid Gods  af,  want  deze  is  overal,  maar  van  het  erkennen 
en  bewustzijn  dezer  tegenwoordigheid,  het  erkennen 
van  Gods  nabijheid  en  van  Gods  liefde  voor  het  gescha- 
pene.   ,,Gods  rijk  is  nabij",  staat  er  in  het  Evangelie 
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van  Lucas,  en  Gods  rijk  beduidt  hier  God  met  al  zijne 
rijkdommen.  Wanneer  de  mensch  God  in  zich  ontdekt, 
zoo  kan  hij  met  Jacob  van  zichzelf  uitroepen  :  ,,God  is 
in  deze  plaats  en  ik  wist  het  niet".  Want  God  is  in  alle 
schepselen,  men  moet  hem  er  slechts  erkennen. 

De  Heer  noemde  zijne  discipelen  ,, vrienden"  en  niet 
,, knechten",  en  dit  deed  hij  om  de  volgende  reden.  Als 
men  van  God  iets  aanneemt,  zoo  staat  men  onder  God ; 
dit  is  ook  de  verhouding  in  het  tijdelijke  leven,  maar  in 
het  eeuwige  leven  is  het  anders.  Hij  die  uitwendig 
van  God  ontvangt  heeft  nog  het  hoogste  stadium  niet 
bereikt,  hij  is  nog  knecht  van  God.  Men  moet  God  niet 
buiten  zichzelf  zoeken  en  buiten  zich  ontvangen,  maar 
in  zich  zoo  als  men  zelf  in  zich  bestaat.  Ook  moet  de 
mensch  God  niet  dienen  om  iets  dat  buiten  hem  staat, 
hoe  hoog  het  ook  zij,  maar  om  dat  wat  in  den  mensch  is, 
zijn  eigen  wezen  en  zijn  eigen  leven.  De  mensch  moet 
erkennen  dat  God  en  hij  een  zijn,  en  God  moet  bestaan 
in  zijn  liefde  tot  al  het  geschapene.  Hierdoor  gaat  de 
mensch  in  God  en  worden  zij  een,  niet  alleen  in  willen, 
maar  ook  in  werken  en  worden.  Indien  de  timmerman 
niet  werkt,  zoo  wordt  het  huis  niet,  rust  de  bijl,  zoo  rust 
ook  het  worden.  God  en  mensch  moeten  een  zijn  in  het 
gebeuren  van  het  werk.  God  werkt  en  de  mensch  wordt. 
Het  vuur  zet  datgene,  wat  eraan  wordt  toegevoegd, 
in  zichzelf  om,  en  dat  neemt  dan  de  natuur  des  vuurs 
aan.  Het  hout  verandert,  niet  het  vuur,  maar  het  vuur 
doet  het  hout  vuur  worden.  Zoo  worden  de  mensch 
veranderd  in  God  door  zijn  erkennen  van  God.  De 
wijze  waarop  de  mensch  God  erkent  moet  echter  gelijk 
zijn  aan  Gods  erkennen  van  den  mensch,  dit  vormt  eene 
gelijkheid,  waardoor  de  mensch  een  vriend  en  niet  een 
knecht  Gods  is. 

Door  den  Zoon  komt  de  ziel  des  menschen  tot  den 
Vader,  maar  geen  mensch  kan  tot  den  Vader  komen, 
wanneer  hij  niet  van  den  Vader  de  kracht  hiertoe  ontvangt. 
Dat  is  ten  eerste  de  genade,  welke  voor  den  mensch  den 
weg  opent  van  de  nederigste  dingen  tot  de  hoogste.    De 
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kracht,  welke  God  in  de  ziel  der  menschen  doet  afdalen, 
doet  een  vereeniging  van  de  ziel  en  God  bestaan  ;  in 
een  eenvoudige  eenheid  welke  God  zelve  is.  Daar  wordt 
de  ziel  Gods  natuur  deelachtig,  zonder  hier  echter  nog 
geheel  God  met  God  te  zijn. 

Voor  zoover  de  mensch  zichzelf  verloochent  om 
Gods  wil,  voor  zoover  is  de  mensch  meer  God  dan  schepsel. 
Wanneer  de  mensch  geheel  vrij  is  van  zichzelf,  aan 
niemand  toebehoort  en  alleen  voor  God  leeft,  dan  is 
de  mensch  door  Gods  genade  hetzelfde  wat  God  van 
natuur  is,  en  God  maakt  geen  onderscheid  tusschen 
zich  en  dien  mensch,  en  de  mensch  is  dan  goed  met 
dezelfde  goedheid  waarmee  God  goed  is.  In  hem  is 
God  dan  niet  op  dezelfde  wijze  als  hij  zich  in  alle  schep- 
selen bevindt,  maar  op  de  wijze  welke  zalig  maakt,  want 
hij  bestaat  in  dien  mensch  tot  zijn  eigen  gelukzaligheid. 
God  leeft  in  en  door  dezen  mensch  even  zalig  en  bewust 
als  in  en  door  zichzelf.  Het  goede  is  altijd  God,  zoowel 
in  den  hemel  als  op  aarde,  en  alles  wat  men  van  God  kan 
waarnemen  en  uitspreken  is  altijd  de  goedheid  des 
Heeren.  De  getrouwe  dienaar  des  Heeren  wordt  boven 
het  verdeelde  goede  hetwelk  in  de  aarde  bestaat  ver- 
heven in  het  groote  onverdeelde  hemelsche  goed,  hetwelk 
God  zelve  is. 

Hij  die  in  God  leeft  is  dood  in  de  wereld,  want  niemand 
mag  God  zien  en  in  de  wereld  leven.  Sterft  men  echter 
in  de  wereld,  zoo  sterft  men  daarom  nog  niet  in  God. 
Hij  die  God  hooren  wil  moet  ver  zijn  van  alle  menschen 
en  ook  zelf  stil  zijn  ;  zalig  is  de  mensch  welke  vlijtig 
hoort  wat  God  in  hem  spreekt.  De  ziel,  welke  met  kracht 
tot  God  gekeerd  wordt,  wordt  vurig  in  de  goddelijke 
liefde.  Het  goddelijke  licht  schijnt  dan  in  de  bovenste 
kracht  der  ziel,  en  dit  licht  is  zoo  verheven  en  louter 
dat  alle  andere  licht  daarnaast  een  duisternis  schijnt. 
In  dit  licht  hebben  de  dingen  hun  wezen  en  daarom 
hebben  zij  hierin  hun  werkelijke  bestaan.  De  tijdelijke 
manifestatie  is  echter  niet  zoo  edel  dat  zij  in  dit  licht  zou 
kunnen  treden,  daarom  raakt  deze  ook  God  niet  zonder 
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bemiddeling  aan.  Zoolang  de  mensch  met  de  tijdelijke 
manifestatiën  in  verband  staat,  kan  hij  niet  tot  God 
gaan.  Velen  kunnen  niet  komen  wanneer  God  hen  roept, 
daar  zij  banden  met  het  wereldsche  hebben  door  goederen 
of  verwanten. 

Sommige  menschen  zijn  echter  zoo  zeer  met  God 
vereenigd  dat  het  hun  pijnlijker  is,  een  dag  van  hem 
gescheiden  te  zijn,  dan  het  een  ander  is,  zijn  geheele  leven 
van  God  verwijderd  te  wezen.  Zoo  bitter  als  de  dood  voor 
het  lichaam  is,  zoo  bitter  is  het  voor  God  geen  plaats  in 
een  ziel  te  vinden.  Zoo  veel  als  de  ziel  van  Christus  met 
de  goddelijke  natuur  vereenigd  is,  zooveel  kan  ook  de  ziel 
des  menschen  den  invloed  en  den  adel  Gods  ontvangen. 
Dat  ontvangen  is  een  louter  aanbidden,  waardoor  de 
hooge  krachten  der  ziel  in  God  stijgen,  daar  te  allen 
tijde  verblijvend  en  de  zoetheid  der  natuur  des  Heeren 
genietend. 

Wanneer  een  mensch  in  God  blijft,  en  God  in  hem, 
zoo  is  deze  mensch  in  staat  groote  werken  te  volbrengen. 
Het  ware  leven  des  menschen  is  met  Christus  in  God 
verborgen,  alsof  het  met  Christus  in  God  dood  ware. 
Zoodra  alles  wat  een  bemiddeling  tusschen  den  mensch 
en  God  vormt  dood  is,  zoo  is  de  mensch  in  God  gestorven 
en  bestaat  de  mensch  in  de  eeuwige  vreugde  des  geestes. 
Hier  vindt  de  geest  altijd  nieuws  in  God  en,  indien  hij 
dit  niet  vond,  zoo  nam  de  eeuwigheid  een  einde.  En 
ook  indien  er  iets  in  God  ware,  dat  de  schepselen  konden 
doorgronden,  zoo  nam  de  eeuwigheid  een  einde  en  hield 
het  hemelrijk  op  te  bestaan. 

De  mensch  is  laag  en  God  verheven,  daarom  moet  de 
mensch  zich  boven  de  wereld  verheffen  in  het  goddelijk 
bestaan.  Het  lichamelijke  vergaat  in  God  en  in  God 
worden  alle  dingen  aan  de  ziel  openbaar.  Voor  zoover  als 
het  de  ziel  mogelijk  is  te  verstaan  of  te  bevatten  wordt 
zij  door  de  kracht  der  liefde  in  het  hoogste  getrokken 
dat  in  God  bestaat,  dat  is  de  goedheid.  Met  deze  goedheid 
vloeit  de  ziel  met  God  uit  in  alle  goddelijke  werk. 
In  de  goedheid  schiep  God  hemel  en  aarde.    God  is  het 
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wezen  aller  zielen  en  is  haar  leven,  haar  bewegen  en 
werken.  Een  zeker  teeken  van  de  aanwezigheid  van  God 
in  de  ziel  is,  dat  de  ziel  vol  rust  is,  want  God  zoekt  in  al 
zijne  w^erken  slechts  rust.  Daarom  heeft  God  de  ziel  het 
liefste  wanneer  zij  in  rust  is,  dan  is  zij  hem  ook  het 
m.eest  gelijk. 

Een  philosoof  zegt  dat  hij,  die  voor  alle  schepselen 
onerkenbaar  is,  God  het  meest  erkent  en  hij  die  erkent, 
dat  men  God  met  zijn  verstand  niet  kan  erkennen,  dien 
erkent  God  het  meeste.  Er  bestaan  zes  teekenen  waar- 
aan men  gewaar  kan  worden,  of  de  mensch  God  erkent. 
1°.  dat  de  ziel  hare  ondeugdelijk  bestaan  te  niet  doet, 
hetgeen  beduidt,  dat  zij  een  nieuw  bestaan  wil  aanvangen, 
in  hetwelk  de  ziel  zich  met  alle  krachten  aan  God  over- 
geeft voor  zijn  werk,  2°.  dat  ware  deugden  in  de  ziel 
beginnen,  waaruit  volgt  gestadig  en  zeker  bestaan  in 
God,  3°.  dat  de  wortel  der  goddelijke  dingen  in  het  hart 
treedt,  zoodat  de  mensch  slechts  de  goddelijke  dingen 
verlangt,  4°.  alles,  w^at  door  zonde  en  gebreken  verdorde, 
wordt  vochtig,  groen  en  bloeiend  door  de  genade,  5°. 
alle  krachten  der  ziel  worden  verlicht,  geen  vlek  van 
zonde  of  onwetendheid  blijft  bestaan,  de  ziel  wordt  een 
licht ;  Gods  tegenwoordigheid  blijft  echter  verborgen, 
want  de  ziel  kan  hare  geopenbaarde  tegenwoordigheid 
nog  niet  verdragen,  zooals  ook  de  oogen  zich  voor  de 
zon  moeten  neerslaan,  6°.  alles,  wat  verwoest  en  vernietigd 
was  in  ziel  en  lichaam,  wordt  verzameld  in  God  en  ge- 
koesterd in  goddelijke  liefde. 

Wanneer  God  zich  in  de  ziel  eens  menschen  doet 
vloeien,  zoo  is  dit  een  daad  van  goddelijke  liefde.  Wanneer 
echter  een  mensch  zich  tot  hem  opheft,  zoo  vloeit  hij 
niet  tot  dezen  uit,  maar  deze  mensch  vloeit  in  God. 
Dit  geschiedt  door  middel  van  de  eenheid,  welke  haar  oor- 
sprong heeft  in  God  zelf,  die  een  is  en  de  eenheid 
aller  dingen  is,  maar  die  echter  geen  gemeenschap 
heeft  met  datgene  wat  buiten  God  is.  God  deelt  echter 
zijne  goedheid  wel  mede  aan  datgene  wat  buiten  hem 
bestaat.  De  eenheid  is  het  wezen  des  Vaders  in  den  Zoon, 
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terwijl  de  Heilige  Geest  de  goedheid  is.  De  Heilige  Geest 
neemt  de  ziel  in  haar  hoogste  en  louterste  bestaan,  hij 
zoekt  ze  in  haar  oorsprong,  welke  de  Zoon  is,  en  de  Zoon 
zoekt  de  ziel  in  haar  allereersten  oorsprong,  welke  in  den 
Vader  is.  Hier  bestaat  de  eerste  bron  van  alle  bestaan, 
waarin  de  Zoon  zijn  wezen  heeft,  en  daar  rust  de  eeuwige 
wijsheid  in  het  binnenste  der  ziel. 

VI 

DE  MENSCH  ALS  ZOON  GODS 

Hij  die  van  God  geboren  is  kan  God  door  God  lief- 
hebben, kan  door  God  werken  en  wordt  dan  de  liefde 
en  het  werk  nimmer  moe.  Alles  wat  deze  mensch  liefheeft 
is  voor  hem  een  liefde,  en  die  liefde  is  God.  Alles  wat  de 
mensch  bezit,  bezit  hij  door  de  liefde  welke  God  is,  en 
daarom  neemt  de  mensch  alles  gelijkmoedig  van  God  aan, 
zooals  wij  in  de  voorgaande  paragraaf  beschreven.  Wan- 
neer de  mensch  alles  wat  hij  heeft  in  God  heeft  en  zelf 
slechts  in  God  bestaat,  zoo  is  de  mensch  de  Zoon  Gods. 
Hij  heeft  daar  lief  door  de  liefde  Gods  en  werkt  door  het 
werk  Gods,  en  daarom  verricht  hij  beide  zonder  op- 
houden, want  Gods  verrukkingen  vormen  hier  's  menschen 
wezen,  leven  en  zaligheid  ;  voor  zoover  de  mensch  goed  is, 
voor  zoover  ook  is  hij  Gods  Zoon,  voor  zooverre  ook  wil 
hij  slechts  door  God  lijden,  werken,  wxzen,  leven  en  zalig- 
heid hebben,want  voor  zoover  een  mensch  goed  is,  bezit  hij 
de  eigenschappen  Gods.  Deze  mensch  werkt  en  bemint 
niet  uitsluitend  in  en  door  God,  maar  ook  door  zich- 
zelf, want  zijn  liefde  is  in  God  den  Vader  ongeboren, 
maar  hij  die  liefheeft  is  Gods  geboren  Zoon.  Vader  en 
Zoon  zijn  een  door  den  Heiligen  Geest,  uit  welken  het 
hoogste  der  ziel  schept,  vanwaar  zij  Gods  Zoon  ontvangt 
en  door  welken  zij  zelf  Gods  Zoon  wordt  in  het  hart  en 
in  den  schoot  des  hemelschen  Vaders. 

Ook  in  de  natuur  bestaan  de  indrukken  en  de  invloed 
van    het    hooge    wezen,    en    deze   invloeden    geven    het 
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welbehagen  en  de  eigenschappen  aan  het  geschapene. 
Zoo  brengt  de  natuur  van  het  water  b.v.  mede  dat  het 
naar  beneden  vloeit,  maar  door  den  invloed  van  de  maan 
vergeet  het  water  zijn  natuur  en  stroomt  het  bij  vloed 
naar  boven.  Zoo  ook  kan  de  mensch  door  den  invloed 
Gods  zijn  eigen  natuur  opgeven  en  gaan  tot  datgene 
waar  God  hem  toe  brengen  wil.  In  Mattheus  zegt  God 
dat  diegene  welke  tot  hem  wil  komen  uit  zichzelf 
moet  gaan,  zijn  kruis  op  moet  nemen  en  den  Heer  moet 
volgen.  Deze  uitspraak  van  Christus  is  niet  alleen  een 
gebod  maar  ook  een  gelofte  en  een  goddelijke  leer,  welke 
zegt  hoe  de  mensch  al  zijn  werk  en  zijn  leed  vol  vreugde 
op  zich  moet  nemen.  De  mensch,  welke  dat  bereikte, 
heeft  alles  wat  hij  zou  kunnen  begeeren,  of  wel,  hij  begeert 
niets,  hetgeen  ook  een  zaligheid  is.  Daarom  zegt  de  Heer 
dat  diegenen  zalig  zijn  welke  lijden  om  de  rechtvaardigheid. 
Wanneer  de  Heer  den  menschen  gebiedt  hun  kruis  op 
te  nemen,  zoo  gebiedt  hij  hun  eigenlijk  Zoon  Gods  te 
worden.  Wanneer  de  mensch  de  Zoon  Gods  is,  zoo  zijn 
andere  bestaansvormen  hem  onverschillig,  want  de 
mensch  blijft  dan  eeuwig  in  's  Vaders  schoot  en  hart.  De 
Vader  wil  dat  degene  die  zijn  Zoon  is  zich  eeuwig 
daar  bevinde  waar  hij  is.  Niemand  komt  eigenlijk  tot 
den  Zoon  dan  hij  die  de  Zoon  zelve  is,  eeuwig  in  den 
Vader  tegenwoordig  zijnde.  De  Vader  zal  deze  menschen 
in  een  woestijn  lijden,  waar  het  hart  tot  het  hart  spreekt 
en  God  de  ziel  in  eene  volmaakte  vereeniging  liefheeft, 
want  God  heeft  het  vreemde  en  het  verre  niet  lief,  maar 
Hij  trekt  en  lokt  tot  de  eenheid  en  naar  deze  eenheid 
trachten  alle  schepselen.  Zij,  die  zich  boven  de  mensche- 
lijke  natuur  verheffen,  zoeken  die  eenheid  in  zichzelf 
en  wanneer  zij  deze  gevonden  hebben,  zoo  zijn  zij  Zonen 
Gods. 

Om  Zoon  Gods  te  worden  is  het  noodzakelijkste  God 
te  erkennen  en  door  God  erkend  te  worden.  God  te  zien 
en  door  hem  gezien  te  worden.  In  ons  erkennen  en  zien 
worden  wij  gewaar  of  God  ons  erkent  en  ziet.  Evenals 
de  lucht  haar  licht  van  het  licht  zelf  ontvangt  en  daar- 
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door  licht  kan  geven,  zoo  ook  erkent  de  mensch  doordat 
hij  zelf  erkend  wordt.  Om  Gods  zoon  te  kunnen  worden 
moet  de  mensch  het  wezen  van  den  Zoon  Gods  in  zich 
sluiten.  De  mensch  is  een  Zoon  Gods,  maar  hij  is  er  zich 
niet  van  bewust,  want  er  zijn  elementen  in  den  mensch 
welke  deze  kennis  voor  hem  verbergen.  De  ziel  bezit  in 
zich  een  vonkje  van  het  erkennen,  dat  nooit  uitdooft, 
en  daarin  bevindt  zich  het  hoogste  aspect  der  ziel.  Er 
bestaat  echter  ook  in  de  ziel  een  vermogen  tot  verstaan 
van  uiterlijke  dingen  door  verstand  en  zinnen,  naar  gelijke- 
nis en  verstaan,  en  dit  verbergt  de  aanwezigheid  van  dit 
hoogste  aspect  der  ziel.  De  mensch  is  een  zoon  Gods, 
doordat  hij  een  innerlijk  wezen  heeft  gelijk  aan  het 
wezen  Gods,  dat  de  mensch  een  Zoon  Gods  is  moet  hij 
zoowel  innerlijk  als  uiterlijk  erkennen ;  het  innerlijk 
erkennen  is  niet  slechts  het  wezen  der  ziel  maar  bestaat 
in  dit  wezen  als  een  levend  iets.  In  het  erkennend  leven 
der  ziel  wordt  de  mensch  als  Zoon  Gods  geboren  en  hier- 
door ontvangt  hij  het  eeuwige  leven,  hetwelk  hij  in  tijd 
en  plaats  erkent.  In  dit  leven  zijn  alle  dingen  een  en  heb- 
ben alle  dingen  een  gemeenschappelijk  bestaan,  zij  zijn 
vereenigd  als  de  verschillende  leden  van  een  lichaam 
of  zooals  in  den  hemel  ook  alles  een  geheel  vormt,  zooals 
al  het  geestelijke  een  geestelijk  bestaan  heeft.  Men  kan 
daarom  niet  Gods  Zoon  zijn,  zonder  hetzelfde  wezen 
te  hebben  als  de  Zoon  Gods,  want  door  het  bezit  van  het- 
zelfde wezen  worden  de  menschen  den  Zoon  gelijk,  en 
meer  dan  dat,  door  hetzelfde  wezen  wordt  de  mensch 
dezelfde  substantie  en  dezelfde  natuur  als  de  Zoon. 
Dit  is  echter  niet  geopenbaard.  God  doet  zich  echter 
door  den  mensch  erkennen,  en  zijn  wezen  deelt  de  erken- 
ning mede.  Dat  hij  de  menschen  doet  erkennen  en  het 
feit  dat  de  menschen  erkennen  is  hetzelfde.  Het  God 
erkennen  vormt  het  ik-bewustzijn  der  menschen,  zooals 
ook  datgene  wat  de  meester  mededeelt  en  de  discipelen 
leeren  een  is.  Wanneer  Gods  erkennen  het  erkennen 
des  menschen  is,  dan  is  daarin  Gods  substantie,  erkennen, 
natuur  en  wezen  ook  's  menschen  substantie,  erkennen,. 
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natuur  en  wezen,  en  dan  is  de  mensch  Zoon  Gods.  Daar 
het  Gods  natuur  is  aan  niemand  gelijk  te  zijn,  moet  de 
mensch  ook  al  datgene  uit  zich  verwijderen  wat  niet 
zuiver  geestelijk  weezen  is.  Alle  beelden  en  gelijkenisseu 
moeten  uit  den  mensch  verwijderd  worden  en  hij  moet 
zich  geheel  voor  God  openstellen,  alle  gebreken  in  zich 
te  niet  doende.  Wanneer  nog  iets  anders  dan  God  in 
den  mensch  bestaat,  zoo  is  hij  niet  alles  in  alles,  zooals 
God  alles  in  alles  is.  God  gebaart  zijn  Zoon  eeuwig  in 
elk  schepsel,  dus  ook  in  eiken  mensch,  onverschillig  of 
het  hem  lief  of  leed  zij,  of  hij  slaapt  of  waakt.  Vele 
menschen  worden  echter  deze  geboorte  niet  gewaar  en 
zijn  daarom  zelf  niet  de  Zoon  Gods.  Dit  is  echter  's  men- 
schen eigen  schuld.  Wanneer  de  mensch  de  goddelijke 
liefde  had,  zoo  voelde  hij  zich  een  met  God  in  alle  werken 
Gods,  dan  ontving  de  mensch  alle  dingen  van  God  en 
verrichtte  hij  alle  werken  met  God.  Indien  den  eenheid 
tot  stand  komt,  dan  is  de  mensch  Gods  Zoon. 

Het  eerste  dat  God  in  een  ziel  verricht  is,  zijn  Zoon 
er  in  doen  geboren  worden,  en  hieruit  vloeien  genade 
en  deugd  in  de  ziel.  Wanneer  God  zijn  Zoon  in  de  ziel 
deed  geboren  worden,  zoo  kan  hij  er  ook  andere  werken 
in  verrichten,  en  het  is  Gods  eigenschap  dat  hij  niet  kan 
laten  zijn  Zoon  in  alle  menschen  te  gebaren.  De  Zoon  is 
de  geestelijke  vereeniging  van  alle  menschen,  zooals  het 
geschapene  ook  de  eenheid  van  alle  schepselen  beduidt. 
Wil  de  mensch  zelf  de  Zoon  zijn,  welke  door  den  Vader 
wordt  voortgebracht,  zoo  behoeft  hij  slechts  datgene 
af  te  leggen  wat  de  Zoon  niet  is,  dat  is  het  geschapene. 
Wanneer  de  mensch  zich  van  al  het  geschapene  en  alle 
beelden  van  het  geschapene  verwijdert,  zoo  is  hij  zelf 
de  Zoon  Gods,  want  Gods  Zoon  is  slechts  een,  en  om  hem 
te  zijn  moet  al  hetgeen  wat  niet  een  is,  den  menschen 
ver  zijn.  De  mensch  moet  ook  zijn  eigen  wezen  opgeven 
om  hiertoe  te  kunnen  komen,  hoe  veel  meer  dus  nog  alle 
wezen,  dat  niet  zijn  eigen  wezen  is.  Alleen  de  Zoon 
wordt  door|den  Vader  liefgehad,  en  alles  wat  de  Vader 
liefheeft, J^moet  hij  liefhebben  in  den  Zoon.    Voor  zoover 
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de  meiischen  de  Zoon  worden,  voor  zoover  heeft  God  ze 
ook  lief.  God  heeft  dan  zijnen  Zoon  in  de  schepselen 
lief,  als  in  zijn  eenig  geboren  Zoon  zelven.  Om  hiertoe 
te  geraken  moet  de  mensch  alles  opgeven,  ook  zijn  eigen 
wezen,  en  slechts  het  wezen  des  eeuwigen  Zoons  behouden. 
Hij  die  zonder  eenige  reden  of  grond  bestaat  heeft  waarlijk 
alles  opgegeven  en  daardoor  weer  alles  verworven,  want 
wanneer  de  mensch  de  Zoon  geworden  is,  welken  de 
Vader  eeuwig  gebaart,  zoo  hooren  hem  alle  dingen  in 
het  wezen  Gods. 

Paulus  zegt  dat  God  diengene  tuchtigt  dien  hij  lief- 
heeft en  als  Zoon  aanneemt.  Daarom  moet  hij,  die  Zoon 
Gods  wil  worden,  lijden.  Daar  de  Zoon  Gods  in  de  eeuwig- 
heid en  in  de  Godheid  niet  lijden  kan,  zond  de  hemelsche 
Vader  hem  in  den  tijd,  opdat  hij  mensch  worde  en  lijden 
zoude.  Het  is  onmogelijk  Gods  Zoon  te  zijn  en  niet  te 
lijden.  Wanneer  een  vorst  zijn  ridder  vertrouwt,  zoo  vindt 
hij  hem  in  het  heetst  van  het  gevecht.  Zilver  en  goud 
zijn  reine  stofïen,  maar  wil  men  er  een  kelk  voor  een 
koning  uit  maken,  zoo  houdt  men  ze  langer  dan  gewoonlijk 
in  het  louterende  vuur.  Zoo  ook  wordt  hij,  die  Zoon 
Gods  wil  worden,  meer  dan  andere  menschen  door  de 
smart  gelouterd. 

Daarom  waren  de  apostelen  verheugd  dat  zij  smaad 
en  ongemak  om  Gods  wil  mochten  dulden.  De  Zoon 
Gods  wilde  mensch  worden,  opdat  hij  dan  voor  de  men- 
schen kon  lijden ;  hieraan  kan  men  zien  hoe  verkeerd 
sommige  menschen  oordeelen,  welke  Zonen  Gods  wen- 
schen  te  worden,  opdat  zij  dan  noch  om  hun  eigen  wil, 
noch  om  de  ziel  Gods  te  lijden  zouden  hebben. 

Hem,  die  alles  uit  God  en  uit  Gods  hart  schept,  neemt 
God  als  Zoon  aan  en  hij  wordt  als  Zoon  geboren  in  den 
schoot  des  hemelschen  Vaders.  Het  uiterlijke  werk 
ontvangt  zijn  goddelijkheid  van  het  innerlijke  werk, 
want  zelf  is  het  door  zijn  veelheid  en  onderscheidenheid 
vreemd  aan  God.  De  Zonen  Gods  vinden  den  wortel  van 
hun  bestaan  in  het  goede,  de  schepselen  daarentegen 
zijn  blind  voor  het  goede  en  voor  het  licht  op  zichzelf 
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als  eenig  bestaan.  In  den  Zoon  Gods  is  de  oorsprong 
des  Heiligen  Geestes,  waardoor  de  Zoon  Gods  in  den 
mensch  wordt  ontvangen.  Van  allen,  welke  reeds 
Zonen  Gods  zijn,  stroomt  de  Heilige  Geest  in  dezelfde 
mate  als  hij  van  God  zelven  uit  vloeit,  van  God  uit 
vloeit  hij  echter  reiner^  want  in  hem  wordt  hij  van  alle 
veelheid  ontdaan.  Wie  echter  dezen  goddelijken  stroom 
naar  waarheid  wil  verstaan,  moet  hem  afscheiden  van 
goedheid  en  waarheid  en  van  alles  wat  in  gedachte  of 
in  naam  iets  met  onderscheidenheid  te  maken  heeft,  en 
zich  slechts  aan  het  eene  overgeven,  hetwelk  zonder 
eenigen  vorm  van  veelheid  of  onderscheid  is,  waarin  alle 
omschrijvingen  en  eigenschappen  verloren  zijn  en  dat 
slechts  als  een  bestaat,  waarin  ook  Vader,  Zoon  en  Heilige 
Geest  een  zijn.  Dit  eene  maakt  ons  zalig.  Hoe  verder 
de  mensch  er  van  verwijderd  is,  hoe  minder  hij  ook  Zoon 
Gods  is,  hoe  minder  ook  in  hem  en  uit  hem  de  Heilige 
Geest  ontspringt.  Hoe  nader  de  mensch  er  echter  bij 
staat,  hoe  meer  hij  recht  heeft  op  den  naam  van  Zoon 
Gods,  hoe  meer  de  Heihge  Geest  ook  door  hem  stroomt. 
Dit  meende  ook  de  Heer,  toen  hij  sprak  dat  in  diengene, 
die  van  het  water  drinkt  hetwelk  hij  geeft,  een  bron 
ontspringt,  van  hetwelk  in  het  eeuwige  leven  vervloeit. 
JoHANNES  merkte  op,  dat  dit  van  den  Heiligen  Geest 
gezegd  werd.  De  Zoon  deelt  zijn  eigen  natuur  mede  en 
geeft  het  wezen  der  Zonen,  de  Godgeborenheid.  Hij 
geeft  den  menschen  het  vermogen,  den  Heiligen  Geest, 
de  goddelijke  liefde  en  een  uitsluitend  gevoel  voor  dat 
eene,  hetwelk  de  Hemelsche  Vader  is.  Slechts  de  Zoon 
Gods  heeft  genoeg  reine  liefde  voor  God,  want  de 
goddelijke  liefde  —  Heilige  Geest  —  ontstaat  slechts 
tusschen  Vader  en  Zoon.  De  geest  verstaat  het  vol- 
komenste,  daarom  zeide  de  Heer  dat  de  armen  des  geestes 
—  dat  zijn  zij  wier  geest  louter  is  —  zalig  zijn,  daarom 
ook  zei  St.  Augustus  dat  diegenen  met  den  geest  het 
Evangelie  verstaan,  welke  de  waarheid  ervan  met  denzelf- 
den geest  in  zichzelf  zochten  met  welken  het  geschreven  is. 
Paulus  zegt,  dat  niemand  kan  weten  wat  in  een  mensch 
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zij  dan  de  geest  van  deze  menschen,  en  niemand  kan 
bewust  zijn  van  datgene  wat  zich  in  God  bevindt  dan 
de  geest  Gods.  Zij  die  dezen  geest  niet  bezitten  moeten 
daarom  ook  niet  over  die  dingen  meer  spreken,  welke 
op  God  betrekking  hebben.  Een  goed  mensch,  als  Zoon 
Gods  geboren,  heeft  God  door  hem  zelven  en  in  hem 
zelven  lief,  en  een  goed  mensch  van  goedheid  of  in  God 
geboren  treedt  in  alle  eigenschappen  der  goddelijke 
natuur.  Daar  het  volgens  Salomo  een  eigenschap  Gods 
is  dat  hij  alles  om  zijnentwille  verricht  en  altijd  slechts 
zichzelf  daarbij  voor  oogen  heeft,  daarom  is  het  feit,  dat 
de  mensch  zichzelf  en  alle  dingen  slechts  ter  eere  Gods 
liefheeft,  ook  een  teeken  dat  hij  een  Zoon  Gods  is. 

God  heeft  den  menschen  de  mogelijkheid  gegeven  zijn 
Zoon  te  worden,  niet  naar  het  vleesch  maar  naar  den 
geest.  Het  vleesch  is  grof  en  de  geest  is  edel  en  hun 
beider  naturen  zijn  elkander  ongelijk  en  staan  vijandig 
tegenover  elkander.  De  lichamelijke  geboorte  des  men- 
schen geeft  den  menschen  een  zondige  natuur,  maar  de 
geestelijke  geboorte  voert  de  menschen  tot  genade  ;  de 
eerste  geboorte  is  een  geboorte  uit  toorn,  de  tweede 
geschiedt  uit  liefde,  de  eerste  voert  tot  verdoemenis, 
de  tweede  tot  rechtvaardigheid,  de  eerste  brengt  den 
mensch  schuldig  in  de  wereld,  maar  de  tweede  doet  on- 
schuldige kinderen  Gods  uit  hen  worden  en  maakt  hun 
tot  het  eeuwige  leven  vaardig.  De  geestelijke  geboorte 
maakt  uit  een  kind  van  vloek  een  kind  van  zegen, 
van  hetwelk  de  Heilige  Geest  een  werker,  verlichter 
en  reiniger  is,  en  hetwelk  met  den  Vader  en  den  Zoon 
heerscht  in  Gods  eeuwigheid. 

God  heeft  zijn  Zoon  in  de  wereld  gezonden,  niet  om  op 
uiterlijke  wijzen  van  zijn  doen  bewust  te  zijn  maar  om 
hem  in  het  innerlijke  leven  te  verstaan.  Zoo  waar  God 
den  Zoon  uit  zijn  eigen  goddelijke  natuur  voortbracht, 
zoowaar  ook  gebaarde  hij  hem  in  de  innerlijkheid  des 
geestes.  Dat  is  de  innerlijke  wereld,  waar  de  bodem  Gods 
ook  de  bodem  van  den  menschelijken  geest  is,  hier  leeft 
de   mensch  voor  zichzelf  zooals  ook  God   door  zichzelf 
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leeft,  en  degene  die  eenmaal  hier  bewust  werd  verlangt 
geen  bewustzijn  meer  op  eenig  ander  gebied.  Uit  dezen 
innerlijken  grond  moet  de  mensch  alle  werk  verrichten 
zonder  eenigen  grond  of  rede,  niet  om  God,  hemelrijk  of 
zaligheid,  want  dat  alles  zijn  uiterlijke  gronden  en  daarom 
niet  de  beste.  God  moet  men  niet  onder  een  bepaalden 
vorm  zoeken,  want  dan  vindt  men  de  gronden  maar  niet 
God.  Slechts  hij,  die  God  buiten  vormen  zoekt,  vindt 
hem  zooals  hij  is.  Deze  mensch  leeft  met  den  Zoon  en  is 
zelf  het  leven.  Indien  het  leven  kon  zeggen  waarom  het 
leeft,  zoo  zou  het  zeggen  dat  het  leeft  om  te  leven,  omdat 
het  leven  uit  zijn  eigen  grond  opwelt  en  het  slechts  zich 
zelf  leeft.  Eevenzoo  zegt  de  waarachtige  mensch,  die 
uit  zijn  eigen  grond  werkt,  dat  hij  werkt  om  te  werken. 

Niemand  kan  den  Vader  kennen  dan  door  den  Zoon, 
noch  den  Zoon  kennen  zonder  den  Vader.  Om  den  Vader 
te  erkennen  moet  de  mensch  zelf  Zoon  zijn.  Om  echter 
Zoon  te  kunnen  zijn  is  het  noodig  dat  wij  een  Vader  heb- 
ben ;  ook  is  het  bestaan  van  den  Vader  onmogelijk 
zonder  het  bestaan  van  den  Zoon.  Het  leven  van  den 
Zoon  zetelt  in  den  Vader,  en  het  leven  des  Vaders  bestaat 
door  den  Zoon.  De  mensch  is  Zoon  des  Vaders  wanneer 
al  zijne  werken  door  liefde  geschieden,  wanneer  hij 
alles  ter  wille  van  God  draagt  in  een  bestendige  gelijk- 
moedigheid en  wanneer  de  mensch  het  hoofd  voor 
den  Avil  des  Vaders  buigt.  De  kracht,  die  Vader  en  Zoon 
doet  zijn,  bestaat  boven  allen  tijd  en  daarom  sluit  zij 
ook  allen  tijd  in  en  is  zij  alle  tijd. 

God  wil  den  mensch  even  weinig  ontberen  als  de  mensch 
God  wil  missen.  God  zoekt  den  mensch  alsof  zijn  Godheid 
ervan  afhing.  De  mensch  kan  zich  van  God  keeren 
maar  God  niet  van  den  mensch.  God  is  de  gever  aller 
gaven  en  is  deze  gaven  zelve.  Hij  deelt  zich  mede  aan 
diegeenen  welke  in  staat  zijn  hem  te  ontvangen.  Daarom 
moet  de  mensch  God  niet  vragen  om  gaven,  noch  hem 
er  voor  danken  maar  slechts  bidden  dat  God  hem  waardig 
make  God  te  ontvangen,  en  ook  God  loven  dat  hij 
het  wezen  en  de  natuur  is  welke  hij  mededeelt.    Hij,  die 
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aan  God  de  gaven  der  mededeeling  zou  willen  ontnemen, 
die  wil  zich  zijn  eigen  wezen  en  leven  ontnemen.  Hij  echter, 
die  leven  en  weezen  bewust  van  God  ontvangt,  is  een 
Zoon  Gods. 

De  mensch,  die  uit  zichzelf  gegaan  ware  en  daardoor 
de  Zoon  Gods  worde,  had  ook  hierdoor  alles  ontvangen 
wat  den  Zoon  Gods  eigen  is.  Wat  God  werkt  en  leest, 
dat  werkt  en  leest  hij  alles  in  zijnen  Zoon,  en  God  verricht 
al  zijn  werk,  opdat  de  mensch  de  eeniggeboren  Zoon  Gods 
zijn  zou.  Wanneer  de  mensch  dat  wordt  door  zijn  uit- 
treden uit  al  het  geschapene,  zoo  is  God  in  dezen  mensch 
als  in  zichzelven  en  leeft  hij  er  in  dezelfde  volheid. 
Deze  mensch  komt  dan  in  Gods  erkennen  en  in  Gods 
liefde  en  wordt  niets  anders  dan  dat  wat  God  zelve  is. 
Door  Gods  liefde  heeft  deze  mensch  dan  alle  werken 
even  lief,  zichzelven  zoowel  als  elk  ander.  Hij,  die  zich 
zelf,  of  eenig  mensch  meer  lief  heeft  dan  de  anderen, 
die  is  nog  niet  Zoon  Gods. 

De  Zoon  kan  slechts  den  Vader  erkennen  en  de  Vader 
slechts  den  Zoon  ;  om  God  te  erkennen  moet  de  mensch 
dus  Zoon  Gods  zijn  en  in  het  erkennen  Gods  ligt  's  men- 
schen  eeuwige  zaligheid,  maar  de  mensch  moet  dan  deel 
uit  maken  van  den  eenigen  Zoon  Gods  en  niet  vele 
Zonen  Gods  zijn.  Naar  lichaam  is  men  van  twee  men- 
schen  geboren  maar  naar  den  geest  slechts  van  eenen, 
want  in  God  bestaat  slechts  een  goddelijke  oorsprong, 
en  daarom  is  er  in  hem  slechts  een  goddelijke  geboorte 
des  Zoons.  Om  een  te  zijn  met  Christus  moet  de  mensch 
een  uitstroomen  zijn  met  het  eeuwige  Woord.  Het 
eeuwige  Woord  heeft  in  zich  een  vrije  ongedeelde  natuur, 
niet  een  of  ander  menschelijke  natuur,  maar  een  loutere 
natuur  zonder  beeld.  Wanneer  nu  de  vereeniging  van 
de  menschelijke  natuur  en  het  eeuwige  W^oord  plaats 
heeft,"  zoo  deelt  het  Woord  geen  beeld  mede  maar  ontvangt 
de  mensch  het  eenige  en  eeuwige  beeld  des  Vaders,  het- 
welk ook  het  beeld  des  Zoons  is  ;  dit  wordt  dan  het  beeld 
der  menschelijke  natuur,  want  zoowaar  als  God  mensch 
geworden    is,    zoow^aar    is    de    mensch    God    geworden. 
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Zoo  wordt  de  menschelijke  natuur  overgebeeld  in  datgene 
wat  in  hem  het  Woord  Gods  geworden  is,  dat  is  het 
beeld  des  Vaders.  Wil  de  mensch  de  Zoon  des  Vaders 
worden,  zoo  moet  hij  alles  afleggen  wat  het  onderscheid 
tusschen  hem  en  den  Vader  maakt.  Het  bestaan  der 
menschen  is  een  toeval  der  eeuwige  natuur  en,  wanneer 
het  toevallig  verwijderd  wordt,  zoo  blijft  slechts  de 
eeuwige  natuur  bestaan.  Daarom  moet  de  mensch 
nooit  aan  zijn  mensch-zijn  denken,  ook  niet  aan  zijn 
afgescheidenheid  van  andere  schepselen.  Wil  de  mensch 
zonder  onderscheid  bestaan,  zoo  moet  hij  zich  van  niets 
scheiden  en  dit  kan  de  mensch  bereiken  door  een  kracht, 
welke  hij  in  zijn  ziel  bezit  en  welke  van  niets  gescheiden 
is,  maar  ook  met  geen  ding  iets  gemeen  heeft,  want  niets 
is  in  die  kracht  dan  alleen  God  die  er  louter  in  schouwt. 

De  mensch,  welke  Zoon  Gods  is  door  het  bewuste  bezit 
dezer  kracht,  werkt  en  beweegt  slechts  in  zichzelven, 
want  de  Zoon  des  Vaders  is  in  eeuwigheid  datgene 
wat  hij  van  den  Vader  is.  Wat  hij  bezit,  bezit  hij  eeuwig 
in  zich,  want  hij  is  een  met  den  Vader  naar  wezen  en 
natuur,  en  daarom  bezit  hij  het  bestaan  en  alle  wijzen 
van  bestaan  in  zich.  Hij  heeft  alles  in  zich,  zooals  de 
Vader  het  in  zich  heeft.  Deze  mensch  heeft  alle  gelijk- 
heid niet  van  God  te  leen  ontvangen,  maar  hij  neemt 
het  in  zichzelf,  daarom  werkt  hij  ook  in  zichzelf,  en 
alle  werk  dat  de  mensch  niet  in  zichzelf  verricht  is  dood 
werk  in  de  oogen  Gods,  want  al  datgene  w^at  niet  in 
zichzelf  leven  heeft  is  dood.  Daarom  moeten  die  werken, 
welke  de  mensch  verricht,  hun  leven  ook  in  den  mensch 
vinden. 

Hoe  grooter  de  gemeenschap  tusschen  twee  zaken  is, 
hoe  eenvoudiger  deze  gemeenschap  wordt.  De  gemeen- 
schap tusschen  Vader  en  Zoon  is  de  eenvoudigste,  daar 
zij  samen  eene  eenheid  vormen,  in  werken,  in  natuur 
en  in  wezen  volmaakt  vereenigd. 

De  Vader  verstaat  zichzelf  in  het  loutere  verstaan 
zijner  schepselen,  in  hem  bestaat  een  beeld  hetwelk 
de  Zoon  is.    Waar  de  Vader  den  Zoon  voortbrengt  daar 
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heet  hij  Zoon,  en  waar  de  natuur  een  Zoon  doet  ontstaan 
zoo  kan  men  hem  ook  kind  noemen.  De  mensch  kan  ook 
slechts  een  beeld  Gods  zijn,  wanneer  hij  zich  van  al  het 
overige  heeft  bevrijd.  Den  geest  van  zoo  een  mensch 
zweeft  in  God  en  geniet  daar  glorie  en  eer  als  de  eenig 
geboTen  Zoon  Gods,  hij  bezit  daar  werkelijk  God  en 
heeft  hierdoor  het  Koninkrijk  Gods  in  zich. 

In  het  Evangelie  van  Johannes  staat  beschreven 
hoe  alleen  datgene  Zoon  Gods  worden  kan,  wat  noch 
uit  het  menschelijke  noch  uit  het  vleeschelijke  noch  uit 
's  menschen  hoogsten  wil  geboren  is,  maar  slecht  dat- 
gene wat  geen  aardsche  Vader  heeft,  wat  geen  anderen 
oorsprong  dan  God  heeft,  waarin  geen  beeld  bestaat, 
waarin  God  alleen  en  louter  is.  De  mensch  is  de  Zoon 
van  die  kracht,  welke  hem  naar  zijn  eigen  vorm  en  aan 
zich  gelijk  deed  ontstaan ;  zoover  als  de  mensch  de  zoon 
Gods  is,  is  hij  ongeboren.  De  Zoon  is  goed,  en  daarom 
heeft  hij  denzelfden  oorsprong  als  de  goedheid  en  recht- 
vaardigheid en  heeft  hij  ook  hetzelfde  wezen  als  deze 
twee  eigenschappen.  De  mensch  is  echter  een  Zoon  Gods, 
niet  om  zijn  ongeborenheid,  maar  omdat  God  de  ziel 
eeuwig  gebaart.  God  schept  de  ziel  naar  zijn  eigen 
hoogste  volkomenheid  en  heeft  al  zijne  klaarheid  in  hare 
hoogste  onvermengde  louterheid  gegoten.  Hierdoor  bevat 
de  mensch  dat  hij  de  eeuwige  Zoon  is,  welke  den  Vader 
ononderbroken  voortbrengt  in  de  eeuwige  verborgenheid 
en  toch  inblijft  in  den  eersten  oorsprong  der  eeuwige 
louterheid.  Hier  heeft  de  mensch  eeuwig  gerust  en  ge- 
slapen, in  het  verborgen  erkennen  des  eeuwigen  Vaders, 
in  blijvende  en  onuitgesproken  louterheid.  Uit  deze  lou- 
terheid is  de  mensch  Gods  eenig  geboren  Zoon,  in  het 
beeld  van  den  eeuwigen  Vader  openbaart  de  mensch  hem, 
van  wien  hij  geboren  wordt,  en  weerkaatst  hem  als  een 
echo.  God  gebaart  zijnen  Zoon  in  het  hoogste  deel  der 
ziel,  en  op  hetzelfde  oogenblik,  dat  hij  den  Zoon  in  den 
mensch  doet  ontstaan,  gebaart  de  mensch  den  Zoon  weer 
in  den  Vader.  In  het  verheven  bestaan  en  op  het  oogen- 
blik waar  God  en  geest  zich  in  elkander  verliezen,  wordt 
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de  mensch  de  goddelijke  Zoon,  welke  God  eeuwig  uit 
zich  doet  stroomen.  Waar  deze  mensch  dan  is,  daar  is 
ook  God,  en  waar  God  is,  daar  bevindt  zich  dan  ook  deze 
mensch.  De  vereenigende  liefde  is  God,  wie  in  deze  liefde 
bestaat,  bestaat  in  God  en  God  in  hem.  God  geeft  dezen 
mensch,  tegelijk  dat  hij  zichzelf  aan  hem  geeft,  ook  zijne 
goddelijke  kracht.  Hij  dringt  zich  in  den  wil  der  ziel, 
zooals  de  Vader  en  de  Zoon  zich  in  hun  beider  geest 
dringen. 


DERDE   BOEK 


KERKELIJKE    MYSTIEK 


JEZUS  CHRISTUS 

(theologische   opvatting) 

Plato  zegt,  dat  de  ziel  van  al  het  bestaande  de  God- 
heid is,  zoo  ook  is  Jezus  Christus  de  ziel  van  al  het 
geschapene.  De  Drieëenheid  deed  zich  in  den  tijd  uit- 
vloeien in  de  menschelijke  natuur,  de  menschelijke 
natuur  werd  daardoor  bewegelijk  in  den  tijd  en  God  nam 
de  menschelijke  natuur  aan  zich  door  Jezus  Christus. 
Door  dit  verband  erkende  ook  de  menschelijke  natuur 
de  Drieëenheid  en  beminde  zij  God  met  onmetelijke 
liefde  en  God  beminde  daarom  ook  weer  de  menschelijke 
natuur  op  dezelfde  wijze.  Begrijpt  de  mensch  God  niet, 
zoo  kan  hij  toch  tot  God  komen  door  den  weg  te  volgen, 
welken  Jezus  Christus  ging,  en  door  het  waarnemen 
van  zijn  beeld.  Jezus  Christus  ziet  den  hemel  niet 
met  vleeschelijke  oogen,  maar  zijn  aardsche  bestaan 
nam  hij  lichamelijk  waar.  De  ziel  van  Jezus  Christus 
bestaat  echter  daar  waar  de  Drievoudigheid  als  eenheid 
bestaat,  maar  gedurende  zijn  menschelijk  bestaan  wordt 
het  onbelemmerd  een  zijn  met  deze  eenheid  hem  ont- 
nomen, zoodat  hij  de  goddelijke  natuur  niet  rechtstreeks 
kan  worden,  maar  haar  als  een  ander  schepsel  door  de 
genade  ontvangt ;  want  in  het  geschapene  kan  zelfs  de 
geringste  mate  van  louter  goddelijkheid  niet  bestaan. 

In  zijn  goddelijk  bestaan  erkent  Jezus  Christus 
echter  alles  zooals  het  in  God  bestaat  en  drukt  het  uit 
zooals  het  is.  Hij  is  daar  gelijk  in  zijn  erkennen  en  in 
zijn   kunnen.    Hier   ook   is  hij  volkomen  in  zijn  spreken. 
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Terwijl  hij  het  Woord  spreekt,  spreekt  hij  zich  en  de 
wereld  uit,  en  geeft  deze  dezelfde  natuur  welke  hij 
bezit.  Hij  spreekt  het  Woord  uit  alsof  hij  en  het  Woord 
denzelfden  graad  van  verhevenheid  bezitten.  Het  Woord 
is  niet  in  elk  schepsel  gelijk  uitgedrukt,  maar  door  de 
genade  kan  elke  geest  volle  gelijkheid  aan  het  Woord 
ontvangen,  zooals  het  in  God  zelven  is  uitgedrukt.  Door 
Jezus  Christus  in  de  loutere  ziel  te  ontvangen 
komt  het  Woord  Gods  in  den  menscli.  Op  de  aarde 
is  Jezus  in  de  menschen  en  na  dit  leven  zijn  de  menschen 
in  hem.  Den  menschen  zijn  alle  dingen  mogelijk  door 
hunne  vereeniging  met  hem,  die  alle  dingen  vermag. 
De  mensch  weet  niet  of  hij  God  is  van  natuur  of  door 
genade,  totdat  Jezus  Christus  komt  en  de  mensch 
gewaar  wordt  dat  het  hooge  bevatten  nog  niet  het  ver- 
hevenste  is,  inziende  dat  het  verstaan  uit  het  wezen 
der  ziel  vloeit,  het  erkennen  uit  het  hooge  bevatten 
en  de  wil  uit  deze  beide.  Het  wezen  wordt  geopenbaard 
door  de  krachten  en  door  hunne  w^erken.  Dat  w^at  's  men- 
schen erkennen  hem  mededeelde,  dat  heeft  hij  lief  en 
w-at  hij  niet  erkent  kan  hij  ook  niet  liefhebben.  Jezus 
Christus  geeft  den  menschen  het  licht  door  hetwelk 
zij  zich  zelf  erkennen  en  God  in  zich,  en  God  door  zich 
lief  kunnen  hebben.  Want  door  Vader  en  Zoon  komt  de 
Heilige  Geest  voortdurend  in  de  ziel.  Door  deze  tegen- 
woordigheid van  goddelijke  kracht  in  de  ziel  kan  de  ziel 
slechts  datgene  werken  wat  ook  goddelijk  is.  God  gaat 
in  de  ziel,  opdat  deze  groeie  in  zijn  gelijkenis  en  zij 
zich  in  de  deugden  uite.  Jezus  Christus  openbaart  de 
goddelijke  macht  in  den  geest  als  een  onmetelijke  macht. 
Wanneer  de  geest  hiervan  bezit  neemt,  zoo  ontvangt  hij 
de  kracht  tot  elke  ontwikkeling,  zoodat  geen  tijdelijke 
gewaarwording  deze  meer  kan  stooren.  Jezus  Christus 
openbaart  zich  in  de  ziel  met  onmetelijke  wijsheid, 
waardoor  de  mensch  het  w^eten  ontvangt,  in  hetwelk  de 
Vader  zich  zelf  erkent  met  al  zijn  Vaderlijke  heerlijkheid 
en  het  Woord  met  alle  wijsheid  welke  in  hem  besloten  is. 
Wanneer  de  wijsheid  zich  in  de  ziel  vestigt  is  alle  twijfel 
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011  duisternis  voorbij  en  verandert  in  loutere  waarheid, 
welke  God  zelf  is.  Dan  wordt  in  de  ziel  God  door  God 
erkend.  Ten  derde  openbaart  Jezus  Christus  zich  als 
de  onmetelijke  zoetheid  en  verheffing,  welke  uit  den 
Heiligen  Geest  ontspringt  en  in  grooten  overvloed  stroomt 
in  alle  ontvankelijke  harten.  Wanneer  Jezus  zich  in 
zulk  een  zoete  macht  openbaart  en  een  wordt  met  de 
ziel,  dan  stroomt  de  ziel  in  grooten  rijkdom  in  zichzelf 
terug  en  vandaar  uit  weer  over  alle  dingen  met  geweld 
onmiddellijk  tot  haren  oorsprong.  Dan  is  de  uiterlijke 
mensch  ondergeschikt  tot  in  den  dood  en  leeft  slechts 
in  een  voordurenden  vrede  en  dienst  Gods. 

In  het  voorafgaande  is  Jezus  Christus  in  zeker 
opzicht  gelijk  aan  den  Zoon  des  Vaders,  in  het  volgende 
w^ordt  hij  besproken  als  de  Zoon  des  menschen. 

Jezus  Christus  bracht  zijn  menschelijkheid  niet 
mede  uit  den  hemel  maar  nam  ze  van  Maria,  terwijl 
hijzelf  in  de  godheid  datgene  wat  hij  was  en  de  almacht 
in  de  eeuwige  wijsheid  erkende.  Jezus  Christus  ver- 
oenigde  zich  met  de  menschheid,  welke  hij  uit  het  bloed 
van  Maria  nam.  Hij  vereenigde  zich  daarmede  door  de 
genade  en  deelde  daardoor  den  wensch  mede  nooit  meer 
fouten  te  begaan.  Door  deze  vereeniging  ook  gaat  er 
nooit  meer  een  deugd  der  menschheid  verloren.  De 
hoog  menschelijke  natuur  staat  boven  alle  vergankelijk- 
heid. Jezus  Christus  nam  slechts  de  menschelijke 
natuur  aan  maar  werd  niet  mensch,  want  de  mensch 
kan  het  Woord  niet  bevatten  doch  de  menschelijke 
natuur  kan  dat  wel.  Wanneer  daarom  de  mensch  zijn 
en  al  het  menschelijke  opgeeft,  zoo  blijft  slechts  de  men- 
schelijke natuur  in  hem  bestaan.  In  deze  menschelijke 
natuur  bestond  ook  het  Woord  door  Jezus  Christus, 
in  de  menschelijkheid  van  Christus  bestond  echter  een 
weerspiegelende  glans  van  den  Vader.  In  de  grondlooze 
substantie  der  Godheid  stond  de  hooge  menschelijke  natuur 
onverrukt  in  het  loutere  bestaan,  waarin  alle  schepselen 
hun  w^elbehagen  zouden  ontvangen.  Hiertoe  moesten 
goddelijke   en   menschelijke   natuur  vereenigd  worden  in 
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de  menschelijke  natuur.  Ware  Adam  niet  gevallen^ 
zoo  ware  Jezus  Christus  toch  mensch  geworden  door  de 
uitstroomende  liefde,  welke  in  het  eeuwige  wezen  zich 
eeuwig  openbaart  in  de  goddelijke  natuur,  welke  eeuwig 
uit  den  ondoordringbaren  grond  Gods  vloeit  en  welke  in 
Jezus  Christus  mensch  moest  worden.  Jezus  Christus 
moest  de  menschelijke  natuur  weer  tot  God  brengen. 
In  hem  was  de  goddelijke  natuur  door  het  menschelijke 
bedekt  en  in  hem  is  het  Woord  vleesch  geworden. 
Elke  mensch  moest  zijn  menschelijke  natuur  met  godde- 
lijke natuur  bedekken  in  hetzelfde  Woord,  hetwelk 
vleesch  werd.  Want  daar  waar  de  mensch  het  leven 
van  Christus  meer  heeft  dan  zijn  eigen  leven,  daar  bezit 
hij  ook  Christus  meer  dan  zichzelven  en  daar  behoorde 
hij  naar  waarheid  meer  den  naam  van  Christus  te  dragen 
dan  zijn  eigen  naam.  Daar  dit  boven  tijd  en  plaats 
geschiedt,  wordt  de  mensch  daar  God. 

Een  philosoof  zegt  dat  gelijke  dingen  zich  met  elkaar 
vereenigen  ;  de  Zoon  des  Vaders  heeft  gelijkheid  met 
den  Vader,  want  hij  is  een  beeld  van  dezen.  De  Zoon 
moest  de  menschelijke  natuur  aannemen,  daar  in  deze 
de  natuur  aller  schepselen  verzameld  is.  De  Zoon  kan 
de  menschelijke  natuur  aannemen  door  zijn  diepe  barm- 
hartigheid en  ook  doordat  in  de  menschelijke  natuur 
een  gelijkheid  met  den  middelsten  persoon  der  Drieëenheid 
bestaat.  Uit  het  hart  des  Vaders  schijnt  een  licht,  het- 
welk de  natuur  des  menschen  aannam.  Daardoor  ont- 
stond er  een  verband  tusschen  de  natuur  des  menschen 
en  de  natuur  Godes  en  kan  de  menschelijke  geest  hierdoor 
in  de  goddelijke  natuur  worden  opgenomen,  in  welke 
hij  de  hoogste  zaligheid  geniet,  daar  hij  er  alle  genietingen 
van  deelachtig  wordt.  De  geesten,  welke  zich  hier  bevin- 
den, worden  alles  met  God  en  als  God  gewaar.  Niemand 
mag  zich  spiegelen  in  de  wijsheid  Gods,  of  hij  moet  de 
weerkaatsing  in  zijn  eigen  hart  erkennen  en  het  Woord 
spreken,  door  hetwelk  alles  geschapen  is.  Niemand 
kan  hiertoe  komen,  of  hij  moet  volmaakt  vlekkeloos  zijn. 
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Wie  het  Woord  in  zijn  hart  erkent,  heeft  groot  welbehagen 
in  zijn  hart. 

De  menschen  kunnen  door  Jezus  Christus  gered 
worden. 

Toen  de  menschheid  den  jammervollen  toestand  erkende, 
in  welken  zij  geraakt  was,  zonden  eenige  geestelijk  hoog 
ontwikkelde  personen  hun  geest  tot  God  en  lazen  daar  in 
goddelijk  wijsheid,  dat  God  geboren  zou  worden  met 
menschelijke  natuur  en  hen  die  in  dezen  God  zouden 
gelooven  van  alle  smarten  zou  verlossen.  En  zoo  moeten 
wij  onbevreesd  zijn  voor  het  kwade,  hetwelk  in  ons  is 
of  hetwelk  als  verleiding  van  buiten  tot  ons  komt, 
want  zoolang  de  Zoon  onze  voorspraak  en  beschermer  is, 
kan  zelfs  God  ons  niets  kwaads  doen  overkomen,  daar  de 
Zoon  dezelfde  macht  en  kennis  bezit  als  de  Vader.  Hij 
is  des  Vaders  kracht  zoodat,  indien  de  Vader  hem 
bestreed,  hij  zichzelf  bestrijden  zou. 

Door  Christus  zijn  ook  de  drie  wachters  verdwenen, 
welke  God  sedert  den  zondenval  voor  het  paradijs  had 
gezet,  en  door  zijn  toedoen  zijn  zij  elementen  geworden, 
welke  den  mensch  bij  zijn  opstijging  tot  den  hemel  behulp- 
zaam zijn.  Deze  drie  wachters  waren  de  engelachtige 
natuur,  de  goddelijke  vurige  liefde  en  de  jammerlijkheid 
des  menschen.  Dit  laatste  heeft  Jezus  Christus  op 
zich  genomen. 

Door  het  feit,  dat  Jezus  Christus  mensch  geworden 
is,  is  de  geheele  menschelijke  natuur  zalig  geworden, 
doordat  hij  bij  zijn  doop  het  water  van  den  Jordaan 
aanraakte,  heeft  hij  aan  het  water  de  kracht  gegeven  den 
mensch  van  alle  zonde  te  reinigen.  Maar  de  allergrootste 
zaligheid  is  dat  God  in  de  ziel  wordt  geboren  en  geopen- 
baard in  een  geestelijke  vereeniging.  Daardoor  wordt 
de  mensch  zaliger  dan  het  lichaam  onzes  Heerenis, 
wanneer  zijn  goddelijke  ziel  er  zich  niet  in  bevindt, 
want  elke  zalige  ziel  is  edeler  dan  het  sterfelijke  lichaam 
van  Jezus  Christus. 

Onze  eigenlijke  redding  bewerkt  Jezus  Christus, 
wanneer    hij   na  zijn  opstanding  ten  hemel  vaart.    De 
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geboorte  van  den  Zoon  als  mensch  was  noodig  om  een 
band  tusschen  God  en  den  mensch  te  vormen,  zijn  kruis- 
dood maakte  de  ziel  weer  los  van  het  lichaam,  en  hierna 
kon  de  ziel  zonder  het  lichaam  daarheen  gaan  waarheen 
zij  wilde,  en  zoo  was  het  ook  alleen  Christus'  ziel  welke 
in  den  voorhof  der  hel  afdaalde.  De  kruisdood  was  verder 
ook  nog  noodig  om  de  menschheid  te  redden.  Niet 
elke  druppel  bloed  van  Christus'  lichaam  ware  voldoende 
geweest  om  de  menschheid  te  redden,  anders  had  de 
Vader  niet  toegestaan  dat  zijn  Zoon  gedood  werd. 
De  druppel  bloed,  welke  de  menschheid  redde,  bevond 
zich  in  het  hart  van  Jezus  Christus. 

Door  zijn  terugkeer  tot  den  Vader  maakt  Christus 
het  aan  het  geschapene  mogelijk  ook  tot  den  Vader 
terug  te  keeren.  Adam  bevond  zich  in  vereeniging 
met  God,  maar  sedert  zijn  zondeval  was  deze  band  ver- 
broken en  het  moest  een  voortbrengsel  der  menschheid  zijn 
die  dezen  band  weer  herstelde.  Dit  is  volbracht  in  Jezus 
Christus,  want  indien  hij  —  die  toch  zoowel  God  als 
mensch  was  —  tot  God  verheven  wordt,  zoo  neemt  hij 
de  geheele  schepping  met  zich  mee  tot  den  Vader.  Na 
hem  zijn  alle  schepselen  mensch,  en  deze  mensch  is  God 
in  den  persoon  van  Christus.  In  Christus  is  alles  wat  aan 
de  schepselen  was  in  een  eenheid  verzameld,  in  welke 
zich  zoowel  de  laagste  als  de  hoogste  krachten  en  de 
zinnen  van  den  innerlijken  en  van  den  uiterlijken  mensch 
bevonden.  Deze  eenheid  begrijpt  door  zijn  hoogste 
verstaan  hetgene  dat  begrepen  wordt  in  de  Godheid, 
welke  met  hem  vereenigd  is  in  een  persoon. 

God  toont  zijn  liefde  tot  de  menschheid,  door  zijnen 
Zoon  op  de  aarde  te  zenden.  Wanneer  een  Koning  zijn 
dochter  aan  een  armen  man  ten  huwelijk  gaf,  zoo  werd 
daardoor  het  geheele  geslacht  van  den  arme  geadeld, 
zoo  ook  door  het  feit  dat  God  mensch  geworden  is  is  de 
geheele  menschheid  verheven  en  veredeld.  God  heeft 
in  zijnen  Zoon  de  menschelijke  natuur  aangenomen,  en 
deze  is  ook  de  natuur  van  eiken  mensch.  Jezus  Christus 
was  echter  hoog  boven  alle  andere  menschen  verheven. 
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want  hij  bracht  de  zaligheid  en  was  de  bode  Gods  ;  en 
terwijl  de  Vader  den  Zoon  in  zijn  verborgen  grond  voort- 
brengt, doet  hij  hem  deelachtig  worden  in  zijn  eenige  en 
eenvoudige  goddelijke  natuur.  De  Zoon  vraagt  den 
Vader  aan  alle  schepselen  dat  eeuwige  leven  te  geven, 
hetwelk  de  Vader  hem  gaf,  hetgeen  eigenlijk  bestaat 
in  het  feit  dat  de  schepselen  God  als  den  waren  God  er- 
kennen. Daardoor  worden  zij  de  Zoon,  welke  door  God 
wordt  geopenbaard. 

Voordat  de  Zoon  geboren  was,  kon-  de  Vader  den  mensch 
niet  in  den  hemel  tot  zich  brengen,  daarom  nam  de  Zoon 
het  lichaam  des  menschen  door  de  Maagd  Maria  aan  en 
vormde  door  zijne  woorden  werken  en  door  dit  lichaam 
den  band  tusschen  God  en  de  menschheid.  Toen  Jezus 
Christus  zag  dat  de  geheele  schepping  door  hem  opge- 
heven werd,  toen  liet  hij  zich  aan  het  kruis  nagelen  en 
daar  verrichtte  Hij  het  meeste  voor  de  verheffing  der 
geschapenheid.  Daar  diende  hij  als  offer  voor  de  mensch- 
heid, ter^^ijl  hij  een  was  met  den  Vader.  Zooals  het  water 
stijgt  in  de  luchtledige  ruimte,  zoo  kwam  alle  barmhartig- 
heid en  genade  des  Vaders  in  het  lichaam  van  Jezus 
Christus,  toen  het  bloed  er  uit  gevloeid  was.  De  zon 
trekt  den  damp  tot  zich,  en  even  zoo  trok  de  vurige 
liefde  van  zijn  hart,  hetwelk  aan  het  kruis  brandde,  de 
menschen  meer  opwaarts  dan  iets  anders.  Niets  verrichtte 
Jezus  Christus  met  zoo  veel  liefde  voor  de  menschheid 
als  het  kruisoffer,  daar  gaf  hij  zijn  ziel  voor  de  menschen 
en  waschte  hunne  zonden  met  zijn  bloed. 

II 

DE  MAAGD  MARIA 

Alle  vormen  van  heiligheid  en  volkomenheid,  welke 
eenig  schepsel  ooit  ontvangen  had,  bezat  de  Maagd 
Maria  in  de  grootst  mogelijke  mate.  Door  hare  heiligheid 
verrichtte  zij  nooit  zonde,  en  door  een  wonder  was  ze 
de   moeder  Gods.    Hare  zaligheid  echter  is  veel  meer  een 
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gevolg  van  hare  vereeniging  door  God  met  de  Godheid 
dan  van  het  feit  dat  zij  Jezus  Christus  geboorte  gaf, 
want  het  was  door  de  vereeniging  met  de  Godheid  dat 
de  Maagd  waardig  was  den  Zoon  te  gebaren.  De  ziel 
moest  overstroomen,  opdat  deze  stroom  uitbreke  in  het 
lichaam,  en  in  dezen  stroom  kon  het  lichaam  Gods  gemaakt 
worden.  De  geestelijke  kracht  heeft  veelal  meer  invloed 
op  het  lichaam  dan  de  stoffelijke  gebeurtenissen,  bij  de 
genezing  van  het  lichaam  helpt  het  vertrouwen  in  den 
dokter  wel  eens  het  meeste. 

Van  God  ontving  de  Maagd  de  genade,  door  welke  de 
Zoon  in  haar  geboren  werd.  Dit  gaf  haar  drie  voorrechten 
1°.  de  hoop  Gods  wil  zoo  volkomen  mogelijk  uit  te  mogen 
voeren,  zooals  deze  door  de  engelen  wordt  uitgevoerd, 
2°.  boven  alle  schepselen  te  worden  verheven,  3°.  zoo- 
wel de  eigenschappen  der  moeder  als  die  der  jonkvrouw 
te  ontvangen.  Verder  bevat  de  Maagd  ook  hierdoor  den 
volkomen  deemoed,  zij  kreeg  allerwegen  toegang  tot 
God,  terwijl  zij  altijd  de  waarheid  ontving,  welke  zij  weer 
met  liefde  en  zonder  bemiddelaar  in  de  menschen  doet 
vloeien,  en  ten  slotte  een  verheven  begeeren  naar  God, 
in  hetwelk  hij  haar  eeuwig  genoeg  is  in  haar  geheele 
verlangen. 

De  grootste  gave  der  genade,  welke  de  Maagd  door  de 
liefde  ontving,  is  hare  vereeniging  met  God.  Hierdoor 
kan  zij  den  Zoon  gebaren  en  toch  jonkvrouw  blijven, 
maar  dit  begrip  kon  zij  niet  bevatten  zonder  een  gave  der 
genade.  In  de  liefde  der  erkenneng  ging  de  Heilige 
Maagd  in  zich  en  van  zichzelve  tot  God,  waar  zij  de 
zoete  gelukzaligheid  ontving.  Deze  gelukzaligheid  be- 
hield zij  zoo  geheel  dat  ook  na  de  geboorte  des  Zoons 
zij  alle  aardsche  lijden  zonder  droefheid  gedragen  had, 
door  het  vuur  der  liefde  hetwelk  in  haar  ontstoken  was. 

De  wil  der  Maagd  Maria  was  hier  op  aarde  in  alles 
met  den  wil  Gods  vereenigd  en  daarom  had  zij  alle  schep- 
selen even  lief.  Had  zij  een  oogenblik  meer  vreugde 
gehad  over  het  feit,  Christus  lichamelijk  geboren  te 
hebben,    dan   over  hare  erkenningen  van   Christus  in 
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zijn  goddelijkheid,  dan  ware  hare  kuischheid  bevlekt 
geweest.  De  geestelijke  geboorte  van  Christus  heeft 
€ok  Maria  meer  zegen  gebracht  dan  zijne  menschelijke 
geboorte,  welke  door  den  Heiligen  Geest  geschiedde. 

Maria  was  vrouw  in  hare  menschelijke  aspecten, 
maar  zij  was  God  in  God  en  met  God  en  de  hoogste 
deelen  hares  geesten.  Alle  goed,  dat  de  menschen  van 
den  Vader  ontvangen,  is  door  het  ,,Ave  Maria"  door 
Maria's  handen  en  door  haar  lichaam  gegaan  in  Jezus 
Christus.  De  lichtbrengende  geboorte  van  Onze  Lieve 
Vrouwe  is  het  morgenrood,  welke  het  einde  des  nachts 
is  en  een  begin  des  daags.  Het  morgenrood  houdt  in 
zich  zoowel  de  duisternis  des  nachts  als  het  licht  des 
daags,  zoo  ook  is  de  Maagd  Maria  in  zonde  ontvangen, 
maar  in  haar  bestaat  de  loutere  geest.  Zij  vereenigt 
in  zich  de  erfzonde  en  de  reinigende  kracht  van  den 
Heiligen  Geest.  Door  haar  deemoed  is  Maria  gelijk  de 
maan.  Deze  is  op  een  na  de  laagste  planeet,  en  zoo  ook 
is  Christus  nog  deemoediger  dan  Maria.  St.  Bernard 
zegt  dat  Maria  door  haar  kuischheid  God  behaagde, 
door  haar  deemoed  werd  zij  de  moeder  Gods.  De  maan 
lijkt  ons  de  grootste  planeet,  daar  zij  het  dichtst  bij  ons 
staat,  en  zoo  ook  worden  de  menschen  zich  ook  het 
meest  hare  tegenwoordigheid  gewaar,  doordat  Maria 
in  haar  deemoed  den  menschen  het  meest  nabij 
komt.  Zooals  het  licht  op  het  aardrijk  dingen  bereikt, 
tot  welke  geen  andere  krachten  in  .staat  zijn,  zoo  ook 
heeft  Maria  een  volmaaktheid,  welke  God  verder  aan  geen 
schepsel  geeft.  Onze  Lieve  Vrouw  kan  ook  met  de  zon 
vergeleken  worden,  welke  een  vat  van  licht  is,  maar  het 
licht  zelve  niet  is.  Zonder  licht  kan  geen  schepsel  geboren 
of  volmaakt  worden,  het  licht  is  noodig  voor  het  bestaan 
der  schepselen.  Zoo  ook  heeft  de  Maagd  Maria  het 
licht  in  de  wereld  gebracht,  waardoor  de  schepselen 
geestelijk  bestaan. 

In  het  eeuwige  vloeien  van  het  Woord  uit  den  Vader 
ontving  Maria  het  eeuwige  Woord  in  een  deel  des  tijds. 
Zij  ontving  het  persoonlijk  en  wezenlijk  in  het  inblijvende 
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verstaan.  Maria  gebaarde  den  Zoon  in  het  goddelijk 
licht.  De  geboorte  van  Christus  gaat  boven  alle  be- 
grippen en  verstaan,  en  hij  die  in  het  goddelijk  licht 
verheven  wordt  zonder  bemiddeling,  verstaat  zich  niet 
anders  als  zijnde  het  wezen  van  hetwelk  God  zijn 
wezen  neemt,  dat  is  de  Godheid.  Wanneer  de  mensch 
het  eeuwige  Woord  openbaren  wil,  zoo  moet  hij  in  dit 
goddelijk  licht  bestaan,  waar  de  mensch  te  allen  tijde 
God  geestelijk  gebaart,  zooals  de  Maagd  Maria  het 
ook   lichamelijk   deed. 

Maria  was  een  maagd,  want  geen  geschapenheid 
bestond  in  haar  ziel,  maar  alleen  God  verwijlde  daar. 
Zij  was  een  geestelijk  mensch,  want  alle  werk,  dat  zij 
tusschen  zichzelve  en  God  verrichtte,  volbracht  zij  aan 
het  deugdzaamste  bestaan  hetwelk  zij  kon  bevatten. 
Zij  was  van  God  geboren  en  daarom  ontbrak  door  de 
genade  God  nooit  in  haar  ziel.  Hij  die  Maria  wil  navol- 
gen en  tot  haar  wil  gaan  moet  een  maagd  zijn,  hetgeen 
beduidt,  dat  al  het  vergankelijke  hem  vreemd  moet 
wezen.  Hij  die  Maria  wil  vereeren  moet  een  geestelijk 
mensch  zijn,  hetgeen  beduidt,  dat  hij  te  allen  tijde 
om  Gods  wil  de  dingen  moet  kunnen  opgeven,  welke 
hij  om  zijn  eigen  wil  liever  behield,  hij  moet  door  liefde 
zich  zoo  met  den  wil  Gods  vereenigen  dat  lijden  hem 
even  onverschillig  wordt  als  het  aan  Maria  was.  Zij 
stond  God  zoo  na,  dat  hij  het  wezen  harer  ziel  ontbloot 
heeft  van  het  vermogen  zich  met  gebreken  te  bezoedelen. 

Maria  bezit  twaalf  deugden  :  deemoed,  geduld.  Gods- 
vrees, mildheid,  barmhartigheid,  medelijden,  matigheid, 
kracht,  wijsheid  geloof,  hoop  en  liefde.  Hij  die  Maria 
wil  volgen  moet  deze  twaalf  dingen  oefenen,  dan  kan 
deze  mensch  met  Maria  in  den  hemel  gaan  en  de  gaven 
ontvangen,  die  God  daar  voor  de  zijnen  bereid  heeft. 
Daar  kan  de  mensch  zich  aan  datgene  overgeven  waar- 
aan ook  Maria  zich  gaf,  opdat  gever  en  gave,  werker  en 
werk  een  worde  en  hij  een  zij  met  Jezus  Christus, 
die  met  den  Vader  en  den  Heiligen  Geest  de  almachtige 
God  is. 
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III 

DE  SAKRAMENTEN 

De  zeven  sakramenteii,  in  een  Godschouwend  leven 
te  pas  gebracht,  kunnen  de  genade  in  de  ziel  doen  ont- 
staan en  daarin  doen  werken.  God  uit  alle  sakramenten 
in  een  eeuwig  beeld  en  elk  van  hen  weer  in  een  afzonder- 
lijkbeeld. Alle  reinheid  van  den  doop  des  werkelijken  waters 
stroomt  en  ontspringt  uit  den  eeuwigen  doop,  welke  door 
de  weerkaatsing  der  goddelijke  natuur  geschiedt.  Hier- 
door komt  de  hoogste  natuur  des  Vaders,  in  welke  hij 
onveranderlijk  bestaat,  in  het  wezen  van  het  gedoopte 
kind.  Zoo  kon  God  zichzelf  door  middel  van  de  sakra- 
menten in  verbinding  stellen  met  verschillende  oogen- 
blikken  van  's  menschen  leven. 

Het  grootste  en  voornaamste  aller  sakramenten  is 
echter  dat  van  het  lichaam  des  Heeren,  hetwelk  in  het 
avondmaal  genoten  wordt. 

Toen  Jezus  Christus  bij  het  avondmaal  zijn  discipelen 
het  brood  gaf,  het  zegende  en  sprak  ,,Dat  is  mijn  lichaam", 
beduidde  dat  ,, neemt  al  mijn  lichamelijkheid,  al  mijn 
zaligheid  en  al  mijn  Godheid  als  den  troost  die  de  ziel 
ontvangen  kan  en  welke  over  alle  dingen  zweeft".  Jezus 
geeft  dezen  troost  aan  hen  die  daarnaar  groot  verlangen 
hebben.  Jezus  gaf  den  discipelen  zijn  lichaam  onder  een 
anderen  vorm  en  daarom  voelde  hij  het  niet  toen  zij 
bij  het  avondmaal  zijn  lichaam  aten.  Het  lijden  van 
Christus  aan  het  kruis  lijdt  zijn  lichaam  weer  bij  de 
viering  van  de  mis.  Toen  Jezus  Christus  als  mensch 
aan  het  kruis  stierf,  stierf  zijn  lichaam  in  het  sakrament. 
Het  sterven  van  Jezus  Christus  was  de  scheiding  van 
lichaam  en  ziel,  en  de  ziel  van  Jezus  is  de  goddelijke 
geest,  welke  eenvoudig  is  en  overal,  en  Hugo  van 
Sint  Victor  zegt  dat  Jezus  zijn  lichaam  op  eeuwige 
—  onsterfelijke  —  wijze  gaf.  Albertus  Magnus  echter 
zegt  dat  hij  het  zeker  in  den  tijd  —  op  sterfelijke  wijze  — 
gaf.    Het  waarschijnlijkste   is   echter   dat    de    Heer  zijn 
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lichaam  op  beide  wijzen  gaf,  in  den  vorm  en  op  geeste- 
lijke wijze.  Hij  verrichtte  goddelijk  werk  en  hieraan  gaf 
hij  zijn  lichaam  op  onsterfelijke  wijze,  maar  aan  de 
vormen  en  in  zijn  eigenschappen  gaf  hij  het  lichaam 
tijdelijk.  Jezus  Christus  kon  zijn  sterfelijk  lichaam  dus 
op  onsterfelijke  wijze  geven  in  het  werk  maar  niet  aan 
de  eigenschappen  van  dit  lichaam. 

In  het  sakrament  van  's  Heeren  lichaam  wordt  het 
Woord  vleesch.  Door  het  Woord  en  door  het  erkennen 
ging  het  lichaam  des  Heeren  in  het  sakrament  en  gaf 
zich  bewegingloos  aan  zijne  discipelen.  De  bovenste 
kracht  der  ziel  rust  op  de  Vaderlijkheid  en  deze  dan 
openbaart  zich  door  het  erkennen,  waardoor  zich  ook 
de  goddelijke  natuur  daarin  bevindt.  Deze  werkt  in  het 
Woord  als  de  volkomen  wil,  en  in  den  grondloozen  wil 
daarvan  gebaarde  zich  de  goddelijke  geest  in  het  erkennen. 
Deze  openbaring  heeft  nog  steeds  in  het  sakrament 
plaats  voor  de  menschen,  welke  werkelijk  Christenen  zijn. 
Zij  die  deze  openbaring  gewaar  worden  zijn  waarlijk 
priester,  zij  bevinden  zich  in  de  waarheid,  want  hun 
bestaan  is  boven  de  engelen  en  zij  kunnen  van  tijdelijke 
dingen  niet  worden  aangeraakt.  Zoo  gaf  God  zichzelven 
ledig  en  werkeloos  ;  hij  gaf  zich  aan  de  discipelen  als 
een  teeken  van  liefde,  welke  aan  hen  werd  volbracht. 
Zij  ontvangen  hem  in  leegheid  en  zonder  hindernis,  en 
zoo  ook  ontvangen  ze  het  sakrament  even  waarlijk  als 
de  gever  het  geeft.  Wanneer  de  mensch  aldus  God  door 
het  sakrament  van  God  ontvangt,  op  een  wijze  welke 
boven  het  sakrament  verheven  is,  zoo  is  de  mensch 
zelve  in  het  sakrament  veranderd,  want  hij  ontvangt 
dan  waarlijk  het  Woord,  hetwelk  vleesch  werd,  en  dat 
Woord  wordt  in  hem  verborgen. 

De  grootste  gave  welke  God  geven  kan  is  de  gave 
van  het  lichaam  Gods,  want  daarin  geeft  hij  zijnen 
Zoon,  welke  door  zijn  menschelijke  aspect  al  de  zaligheid 
van  alle  goede  werken  en  van  alle  deugden  zoowel  als 
al  de  zaligheid  van  al  het  Heilige  des  hemels  en  al  de  zalig.- 
heid  van  den  Zoon  zelven  in  zich  besluit.  De  ziel  ontvangt 


DE    SAKRAMENTEN  427 

in  het  sakrament  van  het  lichaam  Gods  de  volkomenheid 
aller  dingen,  welke  daaruit  ontspringen  en  ook  daar  weer 
eindigen.  Hij,  die  Gods  lichaam  tot  zich  neemt  maar 
daarbij  niet  rein  is,  dien  bekomt  het  even  zoo  slecht  als 
rauw  voedsel  der  maag  bekomt.  Om  van  het  sakrament 
te  profiteeren  moet  de  mensch  rein  zijn  en  met  alle  kracht 
verlangen  naar  de  vereeniging  met  God.  Dan  w^ordt 
de  mensch  door  genade  wat  God  van  natuur  is. 

Een  groot  heiligdom  laat  men  andere  menschen  niet 
gaarne  zien  of  aanraken.  Daarom  heeft  het  grootste 
heiligdom,  dat  hier  op  aarde  ooit  bestond  -^  het  lichaam 
des  Heeren  —  zich  gehuld  in  het  kleed  van  een  gelijkenis, 
en  vertoont  het  zich  als  brood.  Zooals  ook  de  lichame- 
lijke spijs  zich  aan  mijn  geheele  lichaam  mededeelt,  zoo 
ook  blijft  er  geen  hoekje  van  mijn  geestelijke  natuur  dat 
niet  met  het  sakrament  vereenigd  wordt  wanneer  ik 
het  tot  mij  neem,  want  het  geringste  contact  is  voldoende 
voor  een  geheele  vereeniging  daarmede.  H-et  water 
bevindt  zich  in  de  vaas  en  de  vaas  houdt  het  water  in, 
zooals  het  lichaam  de  ziel  inhoudt.  Voedsel  en  drank 
worden  in  den  mensch  vleesch  en  bloed,  maar  wanneer  de 
mensch  's  Heeren  lichaam  ontvangt,  zoo  wordt  de  mensch 
daarentegen  veranderd  in  den  Heer.  Door  de  hostie  ont- 
vangt de  mensch  zijn  eigenlijke  natuur,  want  de  natuur 
van  Christus  is  's  menschen  werkelijke  natuur.  Daar  de 
mensch  deze  verheven  natuur  in  zijne  natuur  ontvangt, 
welke  eigenlijk  hetzelfde  is,  daardoor  bestaat  hier  eene 
eenheid  met  de  goddelijke  natuur.  Zooals  Christus 
de  menschen  aannam  toen  hij  lijdend  en  sterfelijk  was, 
zoo  geeft  hij  nu  de  goddelijke  natuur  onsterfelijk  en 
zonder  lijden  in  de  sakramenten  van  de  mis,  en  in  dien 
vorm  blijft  hij  bij  den  menschen  tot  het  einde  der  wereld. 
Door  het  tot  zich  nemen  van  de  hostie  vormt  de  mensch 
een  lichamelijke  eenheid  met  Christus,  welke  een  geeste- 
lijke eenheid  met  God  doet  ontstaan. 

Het  sakrament  schijnt  brood  te  zijn,  maar  het  heeft 
niet  het  wezen  van  brood  doch  het  wezen  van  het 
lichaam    Gods.    Wanneer  het  brood  geheiligd  wordt  en 
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het  hierdoor  het  Uchaam  des  Heereii  wordt,  zoo  behoudt 
het  daarom  toch  de  uiterlijke  hoedanigheden  van  het 
brood  ;  het  behoudt  zijn  vorm,  zwaarte  en  reuk  en  behoudt 
ook  zijn  eigenschap  te  spijzigen.  Maar  al  dit  uiterlijke 
doet  het  brood  echter  niet  Gods  lichaam  zijn.  Het 
uiterlijke  spijzigt  den  uiterlijken  mensch,  het  sakrament 
kan  den  mensch  voeden  als  ander  voedsel,  maar  toch 
bezit  het  niet  meer  het  wezen  van  het  brood  maar  het 
wezen  van  het  lichaam  Gods. 

Hij,  die  het  lichaam  des  Heeren  wil  genieten,  behoeft 
daavoor  niet  het  oogenblik  af  te  wachten  dat  hij  bijzonder 
groote  innigheid  in  zich  bespeurt ;  hij  hoeft  er  zich  slechts 
rekenschap  van  te  geven  hoe  zijn  wil  en  gezinning  zij.  De 
mensch  moet  geen  te  hoogen  dunk  hebben  van  de  ge- 
voelens welke  hij  heeft,  maar  zijn  voornemens  moet 
hij  daarentegen  ook  niet  te  laag  schatten. 

Hij,  die  met  een  vrij  hart  het  lichaam  des  Heeren  tot 
zich  wil  nemen,  moet  1°.  een  geweten  hebben  hetwelk 
niet  bezwaard  is  met  een  zondige  daad,  2°.  moet  zijn 
wil  God  toegekeerd  zijn,  hij  moet  slechts  behagen  vinden 
in  God  en  in  het  goddelijke  en  een  afkeer  gevoelen 
voor  al  hetgene  dat  niet  met  God  te  vereenigen  is,  3°. 
moeten  de  vereering  voor  het  sakrament  en  de  liefde 
voor  den  Heer  altijd  grooter  worden  en  hij  moet  dikwijls 
het  sakrament  genieten.  Wanneer  deze  eenheid  en  liefde 
in  den  mensch  aanwezig  zijn,  hoe  meer  hij  dan  het  sakra- 
ment tot  zich  neemt,  hoe  beter  dit  voor  hem  is.  Wanneer 
de  mensch  echter  vreest  dat  de  werkelijke  ijver  hem 
ontbreekt,  zoo  heeft  de  mensch  het  nog  meer  noodig  tot 
God  te  gaan,  want  in  hem  wordt  hij  geheiligd  en  veree- 
nigd.  De  genade  vindt  de  mensch  in  de  sakramenten 
meer  dan  ergens  anders.  Daardoor  worden  zijne  lichame- 
lijke krachten  vereenigd  en  verzameld  en  ook  alle  ver- 
strooide zinnen  bijeengebracht  en  samengevat  in  het 
eene  hoogste  vermogen  des  menschen.  De  menschen 
worden  door  de  lichamelijke  tegenwoordigheid  Gods 
tot  het  innerlijke  leven  gekeerd  en  bevrijd  van  allen 
lichamelijken  tegenstand.  Het  verlangen  naar  goddelijke 
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dingen  wordt  er  door  gesterkt  en  door  's  Heeren  lichaam 
vernieuwd.  De  mensch  moet  daardoor  veranderen  en 
overgaan  in  God  en  met  hem  geheel  vereenigd  worden, 
zoodat  het  zijne  en  dat  wat  des  menschen  is  een  wordt, 
en  God  en  mensch  samen  slechts  een  hart  en  een  lichaam 
hebben,  's  Menschen  gezinning  moet  er  naar  uit  gaan  dat 
zijne  krachten  en  ledematen  in  God  worden  omgezet, 
dat  hij  den  Heer  geheel  zoude  erkennen  en  in  hem 
bewust  zoude  woorden  van  alle  vermogens  van  lichaam 
en  ziel.  De  mensch  moet  niet  denken  dat  hij  te  laag  staat 
om  dit  te  bereiken,  dat  hij  niet  genoeg  ijver  heeft  of  te 
zondig  is,  want  God  is  de  barmhartigheid  zelve,  de  goed- 
heid en  de  liefde  en  neemt  daarom  elkeen  aan.  Door 
het  lichaam  des  Heeren  wordt  de  ziel  dusdanig  naar 
God  gevormd  dat  de  engelen  het  onderscheid  niet  meer 
gewaar  worden  ;  waar  zij  den  eetien  aanraken,  daar  raken 
zij  ook  den  anderen,  want  de  ziel  is  veel  nauwer  met 
God  verbonden  dan  lichaam  en  ziel,  inniger  nog  dan  een 
droppel  water  zich  met  een  geheel  vat  wijn  vermengt.  De 
ziel  wordt  dit  niet  gewaar,  maar  dit  geeft  nog  meer 
w^aarde  aan  het  geloof.  Door  het  geloof  is  de  ziel  in  staat 
verhevenheden  te  bereiken,  tot  welke  geen  andere  kracht 
haar  kon  brengen  en  van  welke  de  ziel  zelfs  niet  geheel 
bewust  is.  Ook  in  de  Heer  bestaan  deze  twee  beginselen  : 
de  hoogere  en  de  lagere  kracht.  Zijn  hoogste  kracht  deed 
de  Heer  van  de  eeuwige  zaligheid  maar  de  nederige 
kracht  leidde  hem  terzelfder  tijd  op  deze  aarde.  Ook 
in  den  mensch  moeten  de  hoogere  krachten  geheel  aan 
het  eeuwige  gewijd  zijn,  terwijl  al  het  menschelijke  lijden 
en  gewaar  woorden  uitsluitend  tot  het  lichaam  en  de 
zinnen  moeten  worden  begrensd. 

Dit  alles  gaat  de  ziel  niet  aan,  noch  de  aanvechtingen 
en  verzoekingen.  De  geest  moet  zich  met  zijn  geheele 
kracht  boven  het  geschapene  verheffen  en  in  God  ver- 
zinken. Hij,  die  Gods  lichaam  waardig  wil  ontvangen, 
moet  er  slechts  op  letten  hoe  de  verhevene  krachten  in 
hem  op  God  zijn  gericht,  hem  slechts  zoeken  en  hem  steeds 
trouwer  zijn.  Wanneer  men  in  deze  gezinning  het  lichaam 
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des  Heeren  ontvangt,  zoo  moet  een  groote  genade  hiervan 
het  gevolg  zijn.  Wanneer  de  mensch  het  sakrament  met 
ware  aandacht  en  gemoedsstemming  tot  zich  neemt,  zoo  kan 
hij  verheven  worden  in  het  8e  of  zelfs  in  het  9e  koor  der 
engelen.  Dit  nemen  en  zalig  genieten  van  het  lichaam  des 
Heeren  hangt  in  geen  enkel  opzicht  te  zamen  met  uiterlijke 
gewaarwording,  het  is  hiertoe  voldoende  een  verlangend 
gemoed  te  bezitten,  hetwelk  zich  in  groote  aandacht 
aan  God  overgeeft.  Men  kan  het  sakrament  zoo  ontvan- 
gen dat  men  daardoor  de  volmaaktste  genade  kan  genieten. 
De  mensch  moet  zich  daartoe  vol  wijding  en  vol  innerlijk 
verlangen  tot  het  sakrament  keeren.  Wanneer  deze  ont- 
breken, zoo  moet  de  mensch  deze  in  zich  doen  ontstaan, 
opdat  hij  heilig  in  den  tijd  en  zalig  in  de  eeuwigheid  worde. 

Het  genieten  van  het  sakrament  moet  betamelijk  en 
zonder  hinder  geschieden.  Het  is  bevorderlijk  dat  de 
mensch  eerst  biecht.  Voelt  hij  hiertoe  geen  moed,  daar 
hij  zich  te  veel  zonden  te  verwijten  heeft,  zoo  ga  hij  tot 
God  en  beschuldige  zich  tegenover  hem  in  groote  rust 
van  alle  zijne  vergrijpen,  totdat  hij  de  kracht  in  zich 
voelt  te  biechten.  Vergeet  hij  hier  bij  datgene  waarvan 
hij  zich  beschuldigde,  zoo  mag  hij  aannemen,  dat  God 
het  ook  vergeten  heeft.  Men  mag  tegenover  God  biechten 
als  tegenover  een  biechtvader,  zichzelf  zijne  fouten 
zwaar  aanrekenende  en  zich  gestreng  straffen.  Daar 
men  daarna  het  sakrament  wil  genieten,  moet  men  over 
deze  dingen  niet  lichtvaardig  denken. 

Om  het  Sakrament  waardig  tot  zich  te  nemen,  moet 
de  mensch  het  goede  verkiezen  en  het  kwade  verwerpen, 
en  boven  het  aardsche  verheven  zijn.  Het  hart  moet 
verheven  zijn  boven  alle  wereldsche  liefde,  louter  als 
het  hart  der  engelen,  en  vol  critiek  tegenover  zichzelf 
en  tegenover  de  geheele  menschheid,  welke  den  Zoon 
des  menschen  kruisigde.  De  mensch  moet  leven  naar  de 
voorschriften  van  het  Christelijke  geloof  en  moet  door 
zijn  hooge  vermogens  het  rijk  des  geestes  kennen. 

Door  het  genieten  van  het  sakrament  van  het  lichaam 
des  Heeren  ontvangt  de  mensch  een  goddelijken  troost,  die 
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in  vergelijk  met  welke  alles  wat  de  aarde  als  troost  geven 
kan  niets  beteekent.  De  mensch  ontvangt  ook  een  twee- 
voudig licht,  waardoor  hij  zijn  gebreken  leert  erkennen, 
waardoor  hij  weet  hoe  hij  Christus'  voorbeeld  in  zijn 
eigen  leven  moet  volgen,  en  waardoor  hij  ook  al  het 
goede  erkent  dat  God  aan  de  ziel  gaf.  Door  het  sakra- 
ment  wordt  de  mensch  de  goddelijke  eenheid  op  aarde 
gewaar  en  vereenigt  zich  er  mee  door  het  lichaam  des 
Heeren.  Door  dit  sakrament  ook  wordt  de  menschelijke 
natuur  gelouterd,  zoodat  deze  mensch  geen  doodzonde 
meer  kan  begaan,  of  wel  ontvangt  de  mensch  er  een 
stralend  licht  door  en  is  daarna  bereid  Gods  klaarheid 
onmiddellijk  te  ontvangen,  want  hij,  die  eens  Gods  klaar- 
heid ontving,  behoeft  nooit  meer  tot  de  bemiddeling  terug 
te  gaan.  Wanneer  de  ziel  zich  voorbereiden  moet  om  God 
te  ontvangen,  zoo  ontvangt  zij  God  met  voorbereiding 
en  niet  onmiddellijk.  Het  sakrament  van  het  lichaam 
des  Heeren  doet  echter  den  mensch  klaar  zijn  tot  het 
ontvangen  Gods,  want  daar  het  de  goddelijke  natuur 
inhoudt  wordt  de  mensch  de  goddelijke  natuur  in  zich- 
zelve  gewaar. 

De  mensch  ontvangt  twaalf  eigenschappen  door  het 
genieten  van  het  sakrament  i).  De  eerste  eigenschap  is, 
dat  het  den  mensch  gemakkelijk  valt  alle  vergankelijke 
dingen  op  te  geven.  Vijf  dingen  maken  alle  vergankelijke 
dingen  bitter  voor  den  mensch:  1°.  Het  welbehagen, 
hetwelk  de  mensch  aan  het  geschapene  heeft,  verduistert 
zijn  erkennen  voor  het  verstaan  Gods.  Wel  is  waar  werkt 
de  hoogste  kracht  des  menschen,  met  welke  hij  God 
gewaar  wordt,  boven  den  tijd  in  de  eeuwigheid,  maar  om 
het  in  het  lichaam  gewaar  te  worden,  is  het  noodig  dat 
de  lagere  krachten  stil  zijn,  want  dan  eerst  kunnen  de 
hoogere  tot  uitdrukking  komen.  2°.  De  liefde  voor  de  schep- 
selen vermindert  de  liefde  voor  God,  want  de  eerste 
is  veelvuldig,  terwijl  de  laatste  vereenigd  is.  De  liefde, 

1)  Dit  wordt  in  Traktaat  1  van  Pfeiffer's  uitgave  behandeld,  het- 
welk volgens  Spamer  niet  van  Eckehart  is,  maar  mijns  inziens 
zeker  lot  zijn  leer  behoort.  —   R.  v.  M. 
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welke  de  ziel  voor  de  schepselen  heeft,  kan  niet  anders  dan 
onvolkomen  zijn,  daar  de  schepselen  onvolmaakt  zijn, 
en  daarom  gaat  de  ziel  van  het  eene  schepsel  tot  het 
andere,  totdat  zij  de  volmaaktheid  vindt,  welke  alleen 
in  God  bestaat.  3°.  Wanneer  het  welbehagen  in  de 
schepselen  niet  uitwendig  bitter  is  voor  den  mensch, 
zoo  is  het  dat  voor  den  innerlijke  mensch,  hetgeen  nog 
veel  smartelijker  is,  want  de  mensch  lijdt  liever  wonden 
aan  zijn  lichaam  dan  dat  hij  in  zijn  hart  om  eenige 
zonde  bestraft  worde.  4°.  De  verdeeldheid  der  schep- 
selen in  zichzelve  geeft  den  mensch  geene  voldoening.  Dit 
heeft  echter  voor,  dat  de  mensch  zich  nooit  bij  de  schep- 
selen bepaalt,  ware  dit  het  geval,  zoo  zou  de  mensch  met 
deze  genoegen  nemen  en  niet  verder  naar  God  zoeken. 
5°.  De  schepselen  zijn  bedroevend,  niet  een  is  er  zoo 
vreugdevol  of  het  bedroefde  den  mensch  door  zijn  onvol- 
komenheid, wanneer  deze  het  schepsel  lang  aanziet. 
De  mensch,  welke  ledig  is  van  alle  dingen  welke  God 
niet  zijn,  is  zalig  en  heeft  hier  een  voorsmaak  van  het 
eeuwige  leven,  in  hetwelk  hij  de  volmaakte  zaligheid 
zal  genieten.  De  tegenwoordigheid  van  het  goddelijke 
licht  verdrijft  de  duisternis  der  schepselen. 

De  tweede  eigenschap,  welke  het  lichaam  des  Heeren 
den  menschen  geeft,  is  een  toename  aan  eenige  dingen, 
welke  geschiedt  door  het  goede  hetwelk  God  in  de  schep- 
selen legde.  Maar  's  menschen  hooge  natuur  is  schooner 
€n  wijder  dan  het  heerlijkste  dat  zich  in  de  schepselen 
bevindt.  Een  heilige  zegt,  dat  de  mensch  hooger  en  wijder 
is  dan  de  hemel  en  het  firmament.  Door  het  lichaam  des 
Heeren  is  den  mensch  een  dak  boven  alle  hoogte  en  een 
omvatten  van  alle  wijsheid.  God  trekt  ook  de  menschen 
tot  zich  door  gelofte  der  eeuwige  zaligheid  en  door  het 
voorbeeld  der  martelaren,  zooals  wij  reeds  zagen  in  een 
voorgaand  hoofdstuk,  maar  zijn  volkomenste  aantrekken 
der  menschen  geschiedt  door  het  sakrament.  Wanneer 
's  menschen  ziel  boven  al  het  geschapene  in  de  onverstoor- 
bare rust  der  vereeniging  met  God  bestaat,  dan  ontvangt 
hij  zijn  heilig  bloed  als  een  drank.    De  Heer  zegt  dan 
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,,eet  en  drinkt,  mijne  gelieven,  en  bedrinkt  u  aan  mijn 
bloed,  mijne  allerliefsten,  zoodat  ge  alle  leed  en  ongemak 
vergeten  moogt". 

De  derde  eigenschap,  welke  de  mensch  van  's  Heeren 
lichaam  ontvangt,  is  dat  zijn  ziel  verheven  wordt  boven 
al  datgene  wat  God  niet  is.  God  verheft  de  ziel  boven 
het  welbehagen,  hetwelk  hij  in  de  schepselen  mocht 
hebben  in  de  goddelijke  zoetheid,  welke  alle  genietingen, 
die  van  de  schepselen  konden  komen,  vernietigt.  Zoo 
veel  als  geestelijke  dingen  edeler  zijn  dan  stoffelijke, 
zooveel  ook  geven  zij  meer  welbehagen.  De  ziel  wil  zich 
gaarne  voordurend  in  het  geestelijke  bevinden  en  moet 
zich  geweld  aandoen  om  zich  daarvan  af  te  keeren. 
Zoolang  nog  het  geringste  beeld  in  de  ziel  bestaat,  bevindt 
God  zich  daar  niet.  Is  de  ziel  echter  werkelijk  met  God 
vereenigd,  zoo  bezit  zij  alle  dingen  in  God  in  een  ver- 
getelheid van  zichzelve.  Dan  werkt  de  ziel  alle  werken 
zonder  aan  het  gewin  te  denken  uit  loutere  liefde.  Hoe 
louteder  de  ziel  is,  des  te  meer  zij  het  licht  ontvangt  dat 
God  zelve  is. 

De  vierde  eigenschap,  welke  het  lichaamd  des  Heeren 
aan  den  mensch  geeft,  is  een  kracht  des  geestes  tot  alle 
goede  dingen.  Zij  keert  den  menschelijken  geest  van  het 
vergankelijke  en  sterkt  hem  zoozeer  in  het  geestelijke  dat 
de  mensch  tot  een  vergeten  van  zijn  eigen  natuur  komt, 
zoodat  hij  de  vergankelijke  dingen  onbewust  verricht. 
Deze  louterheid  komt  ten  eerste  van  de  genade  des 
Heeren,  ten  tweede  door  een  matigheid  van  de  natuur : 
hoe  minder  's  menschen  natuur  aanwezig  is,  hoe  minder 
de  mensch  tot  het  geschapene  wordt  getrokken.  Ten  3e 
dat  de  mensch  vlijtig  en  met  welbehagen  aan  geestelijke 
dingen  denkt.  Wanneer  de  mensch  slechts  aan  het  goede 
denkt,  wordt  hij  in  de  geestelijke  gedachten  gesterkt. 
Hoe  meer  de  mensch  daarentegen  slechte  gedachten 
heeft,  hoe  meer  hij  lijdt.  God  sterkt  's  menschen  kracht 
en  zijne  hooge  geestelijke  vermogens  zoo  volkomen, 
dat  de  mensch  in  een  vergeten  komt  van  al  het  aardsche 
^n  alleen  het  hemelsche  begeert. 

28 
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De  vijfde  eigenschap  is  dat  het  erkennen  des  menschen 
Verlicht  wordt  door  het  goddelijke  erkennen,  waardoor 
het  alle  dingen  erkent  in  den  spiegel  der  eeuwigheid. 
Daar  erkent  het  erkennen  alle  schepselen  en  God  in  God. 
Alle  dingen  zijn  daar  werkelijke  onveranderlijke  God, 
terwijl  ze  in  den  tijd  af-  en  toenemen.  Hoe  meer  de  mensch 
de  dingen  in  God  erkent,  hoe  meer  hij  ze  volkomen  lief- 
heeft, en  hoe  meer  hij  zich  in  de  volkomenheid  bevindt, 
hoe  meer  de  mensch  hierdoor  weer  zalig  is.  Door  Gods 
verheffing  ontvangt  de  ziel  alles  van  genade,  wat  God  van 
natuur  heeft.  Het  goddelijke  licht  verheft  en  doorschijnt 
de  ziel,  en  zooals  het  licht  in  de  duisternis  schijnt  en  zoo- 
wel het  goede  als  het  kwade  verlicht,  zoo  is  het  licht 
Gods  het  gemeenschappelijk  eigendom  van  alle  men- 
schen, elkeen  kan  het  ontvangen  voor  zoover  hij  hier- 
toe in  staat  is.  Dit  licht  maakt  de  ziel  niet  goddelijk, 
want  deze  is  God  door  de  genade  in  het  goddelijke  licht. 
Ze  wordt  niet  God  maar  ze  is  God.  Dit  licht  doet  de  ziel 
ook  welbehagen  genieten,  want  dit  licht  is  in  zichzelve 
welbehagen  in  alle  dingen,  daar  het  de  eeuwigheid  der 
waarheid  is,  welke  God  zelve  is.  Dit  licht  geeft  ook 
welbehagen  aan  alle  schepselen,  hoe  meer  zij  het  erkennen 
hoe  grooter  hunne  welbehagen  is ;  bijzonder  groot  is  dit 
welbehagen  in  een  ziel,  welke  de  eene  waarheid  erkent 
welke  God  zelve  is. 

De  zesde  eigenschap,  welke  het  sakrament  van  het 
lichaam  des  Heeren  den  mensch  brengt,  is  dat  de  godde- 
lijke liefde  zich  in  dezen  mensch  openbaart.  God  bemint 
zichzelf  door  zichzelf,  zoo  ook  doet  de  ziel,  welke  de  godde- 
lijke liefde  bezit,  zij  bemint  God  door  God  en  heeft  door 
hem  alle  dingen  lief  op  goddelijke  en  loutere  wijze.  God 
is  waarlijk  liefde  en  de  liefde  is  waarlijk  God,  hij  die  in 
liefde  leeft,  leeft  in  God  en  God  in  hem  ;  niet  slechts 
op  die  wijze  op  welke  God  in  elk  schepsel  woont  en 
waardoor  hij  het  wezen  aan  het  schepsel  geeft,  maar 
tegenover  deze  zielen  verhoudt  God  zich  als  een  vriend 
welke  den  anderen  al  zijne  geheimen  openbaart.  God 
is    de  volmaakt  bestendige  vriend,  hij  bemint  ons  met 
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eeuwige  liefde  en  wil  eeuwig  met  ons  blijven.  Door  het 
ontvangen  van  het  sakrament  wordt  de  ziel  gesterkt  in . 
hare  heiligheid,  zij  woont  nu  in  God  met  erkenning  en 
liefde.  De  ziel  is  werkelijker  daar  waar  zij  liefheeft 
dan  daar  waar  zij  het  leven  geeft.  De  liefde  verricht 
groot  en  heilig  werk,  daar  waar  zij  zich  bevindt,  en  waar 
dat  werk  niet  is,  daar  bevindt  de  liefde  zich  ook  weinig 
of  niet.  De  goddelijke  liefde  werkt  in  de  ziel  zonder 
maat,  zij  doet  de  ziel  alle  dingen  door  God  ondervinden, 
door  haar  wordt  de  ziel  boven  het  tijdelijke  in  het  eeuwige 
geheven,  waar  zij  boven  het  vergankelijke  en  boven  de 
krachten  der  ziel  werkt. 

De  zevende  eigenschap,  welke  de  mensch  van  het 
sakrament  ontvangt,  is  de  volkomenheid  der  zaligheid,, 
welke  de  volkomen  louterheid  is,  die  door  God  in  de  ziel 
wordt  gebracht.  Hierdoor  is  de  ziel  zoo  gelouterd  dat  zij 
geen  vermenging  met  het  geschapene  kan  verdragen. 
In  een  klaren  spiegel  erkent  men  duidelijk  het  beeld  der 
weerkaatste  voorwerpen,  deze  klare  spiegel  der  eeuwigheid 
is  het  verstand  des  Vaders,  waarin  hij  een  beeld  van  zich- 
zelven  vormt  dat  de  Zoon  is.  Hierin  erkent  de  ziel  alle 
dingen  maar  niet  als  schepselen,  daar  hier  slechts  God  in 
God  bestaat.  God  bevrijdt  de  ziel  van  alle  eigenschappen 
door  de  eeuwige  vrijheid  welke  hij  zelve  is.  Voor  zoover 
de  ziel  eeuwig  is,  verheft  zij  zich  boven  al  het  niet  godde- 
lijke. Datgene  is  vrij,  wat  van  niets  afhankelijk  is  en 
waarvan  ook  niets  afhankelijk  is,  daarom  is  de  ziel  vrij 
welke  het  geschapene  niet  meer  begeert  en  aan  welke  het 
geschapene  zich  ook  niet  hechten  kan,  daar  zij  deze  alleen 
van  zich  afwijst  naar  God,  welke  alleen  alle  hefde  waardig 
is.  God  maakt  de  ziel  volkomen  door  zijn  goddelijke  ge- 
.  lijkenis  welke  Jezus  Christus  is  ;  hoe  meer  de  ziel  deze 
gewaarwordt,  hoe  meer  zij  God  gelijk  is  in  al  zijne  vol- 
komenheid. De  ziel  is  het  edelste  in  de  stille  eenheid, 
waar  zij  geen  gelijkenis  heeft  noch  van  God  noch  van 
goddelijke  dingen,  noch  van  volkomenheid,  waar  zij  noch 
goed  noch  beter  noch  best  is,  maar  daar  waar  zij  in  God 
alle  onderscheid  verliest.    De  ziel  gaat  daar  niet  tot  de 
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volkomenheid,  maar  zij  is  volkomen,  in  de  hoogste  vol- 
maaktheid welke  God  zelve  is. 

De  achtste  eigenschap,  welke  het  sakrament  aan  den 
mensch  geeft,  is  de  schat  der  wijsheid.  Wanneer  de 
mensch  dezen  ontvangen  heeft,  zoo  verricht  hij  nooit 
meer  een  daad  welke  hem  later  zou  kunnen  berouwen. 
De  mensch  erkent  zich  hier  zelf  aan  het  licht,  tot  het- 
welke  geen  schepsel  komen  kan.  Voor  zoover  de  ziel  hier 
erkent  en  liefheeft,  voor  zoover  is  zij  ook  met  God  ver- 
eenigd  en  God  met  haar,  zij  is  niet  alleen  God  met  God  in 
de  vereeniging  goddelijke  liefde,  zij  is  God,  door  de  genade 
in  God  zijnde.  In  den  mensch,  in  wien  deze  wijsheid  zich 
bevindt,  woont  God  zelf,  en  deze  mensch  wil  alles  verrich- 
ten wat  God  wenscht,  daar  hij  door  dezelfde  wijsheid 
erkent.  Deze  wijsheid  is  de  oorsprong  aller  zaligheid  en 
is  de  zaligheid  zelve.  God  kan  den  menschen  niets  grooters 
geven,  want  deze  zaligheid  is  de  grootste  gelukzaligheid 
der  Drieëenheid.  Degene,  die  de  eeuwige  wdjsheid  een 
oogenblik  ontving,  werd  zelf  alle  wijsheid,  want  in  deze 
wijsheid  bestaat  geen  maat,  zij  bestaat  in  zichzelf  en 
bij  allen  aan  wie  zij  zich  openbaart,  want  God  zelve 
is  de  wijsheid  en  de  waarheid.  Zooveel  de  mensch  in 
w^aarheid  erkent,  zooveel  bezit  hij  God,  de  mensch 
heeft  dan  God  en  zichzelf  in  God. 

De  negende  eigenschap,  welke  de  mensch  van  's  Heeren 
lichaam  ontvangt,  is  een  vreugde  derziel  zonder  ophouden. 
Een  bewustzijn  geeft  voordurende  werking,  en  een  louter 
bewustzijn,  dat  onvermengd  is  van  al  het  geschapene, 
geeft  vreugde  aan  het  hart.  Hij  die  dat  bezit  is  vreugdevol 
in  liefde  en  leed,  want  zijn  innerlijke  leven  verheugt 
zich  in  den  levenden  God.  Door  een  louter  bewustzijn 
is  de  mensch  zeker  dat  alle  mogelijke  smart  in  vreugde 
kan  veranderd  worden.  Deze  is  een  voorsmaak  van  de 
eeuwige  vreugde  welke  hij  later  zal  ontvangen,  hoe  meer 
de  mensch  dezen  voorsmaak  geniet,  hoe  zaliger  hij  in  het 
eeuwige  leven  is.  De  mensch  gebruikt  dan  alle  goddelijke 
volkomenheid  van  zijn  eigen  hart,  welke  hem  in  contact 
brengt  met  God,  zoowel  hier  als  hiernamaals.  De  hoogste 
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gelukzaligheid  des  menschen  hier  op  aarde  is  zekerheid 
van  het  eeuwige  leven  te  hebben  en  zich  gelijk  te  weten 
aan  de  hoogste  volkomenheid,  welke  God  zelve  is.  Deze 
volkomenheid  en  wondervolle  vreugde,  welke  de  ziel 
door  de  tegenwoordigheid  Gods  van  het  sakrament  ont- 
vangt, kunnen  alle  schepselen  te  zamen  haar  niet  geven. 

De  tiende  eigenschap,  welke  het  sakrament  geeft, 
bestaat  uit  drie  zekerheden  :  1°.  De  zekerheid  des  geloofs. 
De  mensch  gelooft  de  dingen,  welke  de  zinnen  niet  gewaar 
worden,  en  heeft  hierdoor  een  zekerheid  van  de  kracht 
der  waarheid.  Den  geloovenden  mensch  zijn  alle  dingen 
mogelijk  en  door  het  geloof  worden  's  menschen  gebeden 
verhoord.  Zoo  veel  de  kracht  des  geloofs  in  den  mensch 
is,  zooveel  ook  werkt  hij  in  de  kracht  des  geloofs  en 
zooveel  de  waarheid  in  hem  is,  zooveel  werkt  hij  in  de 
kracht  der  waarheid.  2°.  De  zekerheid  van  de  openbaring 
in  den  geest  van  toekomstige  gebeurtenissen,  door  welke 
sommige  menschen  bijna  altijd  van  te  voren  weten  wat 
hun  geschieden  zal.  Dit  is  echter  het  hoogste  weten, 
want  het  geschiedt  door  beelden.  3°.  De  zekerheid  des 
eeuwigen  levens  en  der  zaligheid,  welke  alle  schepselen 
eeuwig  zullen  genieten,  daar  God  deze  zelf  is.  Deze 
zekerheid  ontvangt  de  mensch  in  de  hoogste  erkenning 
Gods  in  liefde  en  in  goddelijke  vereeniging.  Hij,  die 
deze  zalige  zekerheid  van  God  ontvangen  heeft,  kan  zeg- 
gen dat  hij  er  zeker  van  is,  dat  hem  noch  dood  noch  leven 
van  God  kan  scheiden.  Deze  zaligheid  kan  niemand 
verkrijgen  dan  alleen  diegenen  welke  God  eeuwig  hiertoe 
heeft  uitverkoren,  die  leeg  zijn  van  alle  dingen  en  van 
zichzelve.  Deze  zaligheid  begint  hier  in  den  tijd  en 
groeit  in  eeuwigheid. 

De  elfde  eigenschap  is  de  volkomen  vrede,  welke  ook 
in  den  tijd  in  de  menschen  begint  maar  eeuwig  moet 
worden.  Ten  eerste  moet  de  mensch  vrede  met  zijn 
naaste  hebben,  anders  komt  hij  nooit  in  vrede  met  God. 
Het  moet  den  mensch  niet  moeilijk  vallen  met  zijns 
gelijken  in  vrede  te  leven,  want  gelijkheid  is  een  aan- 
sporing tot   vrede.     Moeilijker   is   het   vrede   te   hebben 
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met  diegenen,  welke  den  mensch  niet  gelijk  zijn  en  hem 
tegenstaan,  en  hiertoe  moet  de  mensch  beroep  doen  op 
de  goddelijke  liefde.  De  tweede  vorm  van  vrede  wordt 
voortgebracht  door  het  loutere  bewustzijn,  welke  een 
gestadigen  innerlijken  en  uiterlijken  vrede  doet  ontstaan. 
Door  het  loutere  bewustzijn  ontvangt  de  mensch  de 
kennis  dat  God  en  de  menschen  vereenigd  zijn.  Dit 
loutere  bewustzijn  wordt  behouden,  door  zich  gestadig 
te  behoeden  voor  alle  dingen,  welke  niet  God  zijn,  en 
door  ononderbroken  al  datgene  te  overdenken  wat 
tot  lof  Gods  strekken  kan,  tot  heil  der  Christenheid 
en  tot  gelukzaligheid  van  zijn  naasten.  De  derde  vrede 
is  volkomen  zonder  storing,  dien  bezit  de  mensch  welke 
niemand  schaadt.  Hierin  kan  de  eene  mensch  den  anderen 
niet  volgen,  want  dezen  vrede  heeft  alleen  God.  Wanneer 
de  mensch  God  navolgt,  zoo  wint  hij  door  de  genade 
datgene  wat  God  door  zijne  natuur  bezit,  en  geniet 
hij  den  vrede  in  de  rust  welke  God  zelve  is. 

De  twaalfde  eigenschap,  welke  het  sakrament  den 
mensch  geeft,  is  de  vereeniging  met  God  in  alle  goddelijke 
volkomenheid.  Daar  wordt  de  ziel  geheel  vervuld  van 
de  hoogste  kracht,  welke  God  is.  Heeft  deze  vereeniging 
gedurende  het  aardsche  leven  plaats,  zoo  bestaat  voor  de 
ziel  geen  begeerte,  want  alles  is  hier  in  God  het  hare  ge- 
worden. Deze  vereeniging  doet  de  ziel  verstaan  wat  de 
volmaakte  zaligheid  zal  zijn,  welke  zij  eeuwig  boven  het 
tijdelijke  zal  genieten,  wanneer  zij  geheel  in  God  zal  zijn 
vervloeid  in  de  eeuwigheid,  welke  God  zelve  is. 

Alle  menschen  te  zamen  kunnen  noch  in  woorden  noch 
in  schrift  uitdrukken,  wat  de  genietingen  en  de  zalig- 
heden zijn,  welke  de  ziel  door  het  sakrament  van  's  Heeren 
lichaam  ontvangt. 

IV 

ENGELEN 

In  den  eersten  manifestatievorm  Gods  zijn  de  engelen 
hem  zoo  gelijk,  dat  Rabbi  Mozes  niet  over  hen  durfde 
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schrijven,  daar  hij  vreesde  dat  men  ze  zou  aanbidden. 
Een  philosoof  zegt,  dat  de  hoogste  engel  de  eerste  open- 
baring zoo  nabij  staat  en  zoozeer  de  goddelijke  kennis  en 
macht  in  zich  sluit,  dat  hij  de  wereld  behoedt  en  ook 
al  de  engelen  welke  onder  hem  staan.  God  is  dus  zoo 
hoog  en  machtig  dat  hij  zijne  hoogste  schepselen  door 
zijne  macht  doet  werken,  zooals  een  koning  soms  een 
land  voor  zich  doet  regeeren.  Door  het  innerlijke  licht 
stijgen  de  engelen  boven  zichzelve  in  het  goddelijke 
licht,  en  in  deze  goddelijke  gelijkenis  verrichten  zij  godde- 
lijk werk. 

Men  heeft  beweerd,  dat  de  engelen  een  beeld  Gods 
zijn,  of  wel  dat  zij  naar  God  gevormd  zijn,  anderen  weer 
meenen  dat  zij  louter  spiegels  zijn,  welke  de  goddelijke 
goedheid  en  louterheid  der  stille  verborgenheid  Gods 
weerkaatsen.  Dit  is  een  vrij  juist  beeld,  de  engelen  zijn 
een  licht  der  erkenning,  dat  van  alle  stoffelijkheid  ge- 
scheiden is  en  daarin  moet  de  mensch  hun  gelijk  worden. 
De  engelen  erkennen  in  een  licht,  dat  boven  den  tijd  in  de 
eeuwigheid  bestaat,  daarom  erkennen  zij  in  een  eeuwige 
tegenwoordigheid  en  werken  zij  in  het  hoogste  erkennen, 
Gdo  ononderbroken  gewaarwordende.  Het  erkennen  Gods 
is  het  wezen  en  leven  der  engelen.  Het  wezen  der  engelen 
bestaat  daarin,  dat  God  door  het  erkennen  in  hen  tegen- 
woordig is,  zich  in  hen  erkent  en  het  verstaan  der  engelen 
het  eenvoudig  wezen  Gods  bevat.  Hierin  nemen  de  enge- 
len toe  tot  den  jongsten  dag. 

Van  het  aantal  engelen  kan  de  mensch  zich  geen 
denkbeeld  vormen.  Zij  zijn  boven  tal  en  er  bestaat  bij 
hen  geen  onderscheid  tusschen  honderd  en  een.  Elke 
engel  heeft  echter  toch  een  op  zichzelf  staande  afzonder- 
lijke natuur,  zooals  ook  de  ziel,  maar  deze  is  zeer  ver- 
schillend van  de  natuur  des  menschen  en,  had  een  mensch 
de  volmaaktheid  van  alle  menschelijke  eigenschappen, 
zoo  stond  hij  nog  ver  van  de  engelen.  In  de  engelen 
bestaat  het  rijk  Gods,  en  hij  die  dat  erkent  erkent  dat 
rijk.  De  engelen  getuigen  van  het  rijk  Gods  als  de 
menigte   der  ridders  van   het  leger  getuigt,   zij   hebben 


440  ENGELEN 

evenmin  een  naam  als  de  ziel  of  God  een  naam  heeft^ 
maar  de  engel  ontvangt  zijn  naam  van  het  werk  dat  hij 
verricht,  zooals  een  ambachtsman  ook  naar  zijn  werk 
genoemd  wordt. 

God  heeft  de  geheele  schepping  geestelijk  in  eiken 
engel  gemaakt.  De  engelen  bevatten  daar  twee  wijzen 
van  verstaan,  morgenlicht  en  avondlicht,  het  eerste  is 
dat  zij  alles  in  God  zien,  het  avondlicht  is  echter  het 
gewaarworden  der  dingen  in  hun  natuurlijk  bestaan. 
De  engelen  nemen  alle  dingen  in  zich,  zooals  ze  in  God 
bestaan,  door  het  avondlicht  gewaar,  maar  door  haar 
werkende  kracht  dragen  zij  alles  in  God  en  daardoor 
zijn  alle  dingen  in  het  morgenlicht.  De  engelen  staan 
nader  tot  God  dan  eenig  aardsch  wezen,  want  God  kan 
zich  slechts  vereenigen  met  het  bewustzijn,  hetwelk 
groot  genoeg  is  om  hem  te  ontvangen.  Elke  engel 
heeft  een  eigen  natuur  en  ontvangt  op  zijn  eigen  wijze  alle 
natuur  in  zich.  Hoe  nader  de  engel  tot  God  staat,  hoe 
edeler  hij  is  en  hij  ontvangt  zoo  groote  mate  als  hij  in  staat 
is  te  ontvangen.  Allen  die  God  liefhebben,  hebben  dezen 
engel  dan  lief,  en  slechts  de  vijanden  Gods  haten  hem. 
De  engel  is  een  nader  beeld  van  God  dan  het  hoogste 
deel  der  ziel,  hetwelk  toch  naar  God  gevormd  werd, 
want  alles  wat  de  engel  is  is  een  beeld  Gods.  Daarom 
wordt  de  engel  aan  de  ziel  gezonden,  opdat  hij  ze  terug- 
brenge  tot  God,  wiens  beeld  de  ziel  in  zich  draagt.  Het 
geschapene  ontstaat  eerst  in  God  en  komt  dan  door  de 
engelen  tot  uitdruk ;  door  zijne  nabijheid  met  God 
draagt  de  engel  in  zich  datgene  wat  God  scheppen  zal. 
St.  Augustinus  zegt,  ,,dat  wat  God  schept  vloeit  door 
de  engelen".  In  eiken  engel  bestaat  het  heelal  in  geeste- 
lijken vorm,  in  een  veel  verhevener  beeld  dan  het  schepsel 
zelf  is.  Het  bestaat  in  den  engel  zonder  stof  en  daarom 
is  het  het  ware  beeld  ;  in  den  engel  bestaat  niets  anders 
dan  de  waarheid. 

De  engel  is  meer  bereid  invloed  te  ontvangen  dan  de 
geest  des  menschen,  daar  de  engel  slechts  een  loutere 
geest  is,  en  ook  omdat  hij  zich  in  gemeenschap  met  God 
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uitdrukt.  Geen  ziel  vermag  in  dit  leven  voortdurend  het 
goddelijke  licht  gewaarworden,  maar  de  engelen  kunnen 
dit  wel.  Hoe  meer  de  engel  het  goddelijk  licht  nabij  komt, 
hoe  meer  hij  weet,  wat  de  geesten  van  ditzelfde  licht  ont- 
vangen. De  ziel  ontvangt  dus  niet  zonder  dat  de  engelen 
er  kennis  van  dragen,  alleen  het  directe  invloeien  van 
God  in  de  hoogste  kracht  der  ziel  wordt  de  engel 
niet  gewaar,  want  daar  bestaat  gelijkheid  en  bij  gelijk- 
heid is  een  bemiddeling  mogelijk.  De  engel  is  als  het 
ware  een  vorm  van  het  eeuwige  licht  en  Dionysius 
noemt  hem  een  goddelijk  gemoed.  De  engelen  helpen 
echter  bij  de  geboorte  van  den  Zoon  in  de  ziel,  welke  wel 
is  waar  God  alleen  volbrengt  maar  waarbij  de  engelen 
hem  ten  dienste  staan.  Wanneer  echter  de  ziel 
reeds  een  zekere  hoogte  bereikt  heeft,  zoo  versmaadt 
zij  de  engelen,  daar  zij  dan  boven  al  het  geschapene 
verheven  is  en  de  engelen  toch  nog  tot  het  geschapene 
hooren,  terwijl  de  ziel  dan  slechts  God  verlangt. 

Daar  het  onmogelijk  is  dat  God  zijn  eeuwig  Woord 
in  beelden  of  in  geluiden  uitspreekt,  zoo  gebruikt  God  een 
engel  om  tot  Paulus  te  zeggen  ,,Ik  ben  Jezus  vaji 
Nazareth".  Zoo  ook  kondigde  b.v.  een  engel  aan  Eliza- 
BETH  de  geboorte  van  Johannes  aan.  Het  is  een  engel 
mogelijk  zich  een  lichaam  uit  de  elementen  te  vormen, 
want  hij  beheerscht  de  krachten  der  natuur,  of  wel  zich 
te  openbaren  in  een  gelijkenis  van  het  goddelijk  licht 
en  Gods  wil  aan  de  ziel  mede  te  deelen,  door  deze  met  het 
goddelijk  licht  verbonden  in  de  ziel  te  drukken. 

Door  zijn  tegenwoordigheid  in  de  ziel  verricht  de  engel 
verschillende  werken.  Hij  brengt  in  de  ziel  de  leer  van 
de  Heilige  Schrift  of  de  kennis  van  het  leven  der  Heiligen 
of  van  den  Heer  Jezus  zelven,  om  den  mensch  daar- 
door tot  het  verrichten  van  het  goede  aan  te  zetten.  De 
engel  toont  den  mensch  aan  zichzelven  als  in  een  spiegel, 
zoodat  hij  ziet  welke  gebreken  hij  nog  uit  zich  verwijderen 
moet.  Alles  wat  de  engel  echter  in  de  ziel  verrichten  kan 
kan  ook  door  den  duivel  gedaan  worden,  maar  het  onder- 
scheid   is  wel  te  bemerken,  want  alles  w^at  de  engel  doet 
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verricht  hij  in  licht  en  in  naar  den  wensch  Gods,  zoodat  de 
ziel  vreugde  ontvangt  door  zijn  tegenwoordigheid.  Het 
vreugde  ,  brengen  is  dus  een  kenteeken  dat  de  engel 
en  niet  de  duivel  in  den  wil  werkzaam  is,  want  deze 
laatste  brengt  slechts  droefenis.  De  engel  en  de  duivel 
geven  beiden  raad  aan  de  ziel ;  de  engel  zegt  op  vriende- 
lijke wijze  wat  te  doen  en  wat  te  laten  om  deugdzaam 
te  leven,  de  duivel  echter  dreigt  met  eeuwige  verdoe- 
menis, indien  de  ziel  niet  zoo  handelt  als  hij  het  wil. 
Wanneer  de  engel  in  de  ziel  gesproken  heeft,  bereidt  de 
Heilige  Geest  haar  voor  tot  het  ontvangen  van  den 
Vader,  welke  datgene  volbrengt  wat  de  engel  sprak,  dat 
is  de  geboorte  van  den  Zoon,  waardoor  de  Drievuldigheid 
in  volmaakte  stilheid  in  de  ziel  treedt.  Het  geestelijke 
werk,  dat  de  engelen  in  den  wil  volbrengen,  is  het  reinigen 
van  het  tijdelijke  en  het  verlichten  met  het  licht  Gods. 
Wanneer  de  ziel  daarna  naar  de  volkomenheid  tracht, 
zoo  wordt  zij  door  de  genade  gelijk  aan  de  engelen. 

De  engelen,  welke  zich  om  de  menschen  bevinden  en 
hen  dienen  en  behoeden,  worden  hierdoor  niet  gehinderd  in 
de  genieting  van  hunne  gelukzaligheid.  De  vreugde  der 
engelen  is  het  uitvoeren  van  den  wil  Gods,  want  dat  is 
hun  werk,  en  zij  verrichten  alles  wat  God  verlangt.  Daar- 
om staan  de  engelen,  welke  de  menschen  dienen,  ook  niet 
lager  dan  die,  welke  zich  slechts  bepalen  tot  het  eeuwige 
genieten  van  hun  verheven  zaligheid. 

V 
BIDDEN  EN  LOVEN 

Met  een  eersten  eeuwigen  blik  ziet  God  alle  dingen 
zooals  zij  zullen  geschieden  en  in  denzelfden  blik  ziet  hij 
hoe  hij  de  schepselen  zou  scheppen.  Hij  zag  het  geringste 
gebed  en  elk  goed  werk,  dat  de  schepselen  zouden  ver- 
richten, en  wist  ook  toen  welke  gebeden  hij  zou  ver- 
hooren.  Hij  zag  in  dien  blik  of  een  mensch  hem  b.v. 
morgen  zou  aanroepen,  en  indien  hij  dezen  mensch 
verhoort,    zoo  verhoort  hij  hem  niet  morgen,  maar  in  de 
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eeuwigheid,  zonder  zelfs  rekenning  met  het  bestaan 
van  dezen  mensch  te  houden,  en  verhoort  hij  het  gebed 
niet,  zoo  geschiedt  ook  dit  in  de  eeuwigheid.  Alles  ver- 
richtte God  in  de  eeuwigheid  en  niets  geschiedt  er  op 
een  bijzonder  verzoek.  De  goede  gebeden  gaan  echter 
niet  verloren,  want  goede  daden  worden  altijd  beloond. 
God  heeft  eeuwig  alles  gedaan  en  zal  eeuwig  alles  ver- 
richten, bij  hem  is  echter  noch  toekomst  noch  verleden, 
's  Menschen  houding  tegenover  de  handelingen  Gods 
heeft  slechts  invloed  op  den  mensch  zelf.  Hij  blijft  als 
de  zonneschijn,  welke  het  zieke  oog  onaangenaam  aandoet, 
van  welke  het  gezonde  oog  geniet  en  welke  zelf  nooit 
verandert.  Wat  God  liefheeft  bestaat  en  wat  hij  niet 
liefheeft  bestaat  niet,  wat  hij  wil  is  het  goede,  en  daarom 
kan  het  soms  zeer  ongepast  zijn  te  bidden,  wanneer  men 
zich  door  het  gebed  tegen  den  wil  Gods  tracht  te  verzetten. 
Het  is  van  veel  meer  beteekenis  dat  de  mensch  in  liefde 
met  God  vereenigd  zij,  zooals  het  ook  van  meer  nut 
voor  een  onderdaan  is  dat  de  koning  hem  liefheeft 
dan  dat  hij  eenmaal  zijn  wensch  vervulde. 

Hij,  die  God  aanroept  als  God,  wordt  ook  van  God 
verhoord,  maar  hij  die  God  aanroept  als  een  w^ereldsch 
ding,  roept  God  niet  aan,  maar  slechts  datgene  wat  hij 
wenscht,  en  denkt  daarbij  aan  God  als  aan  een  dienaar, 
die  hem  het  gevraagde  bezorgen  zal.  St.  Augustinus 
zegt  dat  de  mensch  datgene  aanroept  wat  hij  liefheeft, 
en  dat  een  werkelijk  gebed  slechts  een  uitdrukking  van 
liefde  is.  Daarom  aanbidt  de  mensch  datgene  w^at  hij 
liefheeft,  en  bidt  niemand  oprecht  tot  God  dan  diegene 
die  God  om  God  aanbidt  en  ook  slechts  God  tot  doel  van 
zijn  gebed  heeft.  Ware  aanbidding  geschiedt  in  geest 
en  waarheid  en  niet  in  tijd  of  plaats,  want  God  zelf  is 
geest  en  de  waarheid  komt  van  hem.  Het  gebed  is  op- 
klimmen in  den  geest  in  welken  God  is  door  middel  van 
het  erkennen. 

De  uiterlijke  vorm  draagt  weining  of  niets  bij  tot  de 
uitwerking  van  het  gebed,  want  de  waarde  er  van  moet 
geheel  innerlijk  zijn.  Zoo  ook  heeft  het  aantal  der  gebeden 
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weinig  te  beteekenen.  Een  ,,ave",  met  het  geheele  hart 
gesproken,  heeft  meer  kracht  dan  duizend  gebeden, 
welke  slechts  door  de  lippen  worden  geformuleerd.  De 
hoofdzaak  is  dat  het  hart  rein  zij  en  alleen  op  God  ge- 
richt, want  het  hart  wordt  niet  rein  van  uiterlijke  gebeden 
maar  het  gebed  wordt  gelouterd  door  het  reine  hart. 
Door  een  paternoster  dat  wel  overpeinsd  werd,  doet  God 
zich  meer  kennen  dan  door  honderden  missen,  welke 
slechts  uiterlijk  werden  verricht. 

Wanneer  de  mensch  weet  dat  de  hooge  loutere  kracht 
in  hem  bestaat,  maar  zijn  lichaam  zonden  tegenover  God 
begaat,  zoo  kan  het  voorkomen  dat  deze  mensch  door 
deemoed  niet  waagt  tot  God  te  bidden,  en  kan  het  goed 
zijn  dat  deze  mensch  zich  tot  de  Heiligen  wendt  opdat  dezen 
God  voor  hem  bidden.  Hetzelfde  kan  voorkomen  wanneer 
de  mensch  de  verhevenheid  van  de  goddelijkheid  over- 
peinst en  daartegenover  zijn  eigen  gebreken  en  onvol- 
maaktheden ziet,  ook  dan  wendt  de  mensch  zich  tot  de 
Heiligen  welke  mensch  geweest  zijn  en  in  welke  de  godde- 
lijke stroom  werkzaam  is,  zoodat  zij  als  het  ware  een 
band  tusschen  God  en  mensch  vormen.  De  Heiligen 
behouden  het  gebed  niet  voor  zich  maar  zij  zenden  het 
God,  want  zij  verstaan  datgene  wat  de  menschen  in 
hen  aanbidden  het  goddelijke  is,  even  zooals  datgeen 
wat  de  menschen  in  elkander  liefhebben  en  vereeren 
ook  steeds  slechts  het  goddelijke  in  deze  menschen  is. 
Wanneer  de  mensch  de  Heiligen  op  juiste  wijze  aanbidt, 
zoo  is  dit  aanbidden  slechts  een  opheffing  van  de  ziel  des 
menschen  tot  het  ontvangen  van  het  licht  Gods. 

De  waarde  des  menschen  is  te  herkennen  aan  hunne 
wijzen  van  aanbidden.  Hij  die  zich  in  het  gebed  het 
onmiddellijkst  tot  God  zelven  wendt,  die  is  ook  de  beste 
mensch.  Diegene,  in  wien  noch  boosheid  noch  toorn 
noch  zonde  bestaat,  die  bidt  het  meeste  en  het  waarach- 
tigst, want  alle  goede  werken  zijn  een  gebed  tot  God. 
Thomas  van  Aquino  noemt  het  werkelijke  gebed  een 
opstijgen  tot  God.  Door  erkenning  en  liefde  gaat  de  ziel 
van  het  geschapene  tot  God.  Om  hem  gewaar  te  worden 
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heelt  de  meiisch  geeiie  ziuluigeii  noodig.  Dat  de  meiiseli 
zijnen  geest  met  den  geest  Gods  vereenigt  en  een  geest 
met  hem  wordt,  dat  is  alleen  het  ware  gebed.  De  kennis 
heeft  hiervoor  niet  veel  waarde.  De  priesters  en  andere 
dienaren  der  kerk  hebben  geleerd  hoe  de  gebeden  uit  te 
spreken,  om  door  hun  lezen  en  zingen  andere  menschen 
tot  innigheid  op  te  wekken.  Wanneer  de  mensch  bidden 
wil  moet  hij  met  zijn  geheele  hart  opklimmen  in  begeerten 
tot  den  hemel  en  hier  moeten  alle  zijn  begeerten  en  Gods 
hoogste  verhevenheid  hunne  verwerkelijking  vinden. 
Onder  deze  heerlijkheid  moeten  de  menschen  niet  bevre- 
digd zijn.  De  mensch  gaat  op  den  weg  wel  door  het 
goddelijke,  hetwelk  zich  in  alle  schepselen  bevindt  en 
hetwelk  hem  ook  door  het  gebed  duidelijk  wordt,  maar 
hij  moet  niet  stilstaan  voordat  hij  geheel  met  God  ver- 
eenigd  is.  God  trekt  de  ziel  in  zich  en  doordringt  de  God- 
begeerende  ziel  geheel.  De  kortste  zekerste  en  heerlijkste 
weg  tot  God  is  het  gebed. 

Hij  die  waarlijk  bidden  wil  moet  het  slechts  doen  tot 
Gods  lof  en  eer,  om  zich  zelf  en  zijn  naaste  beter  te  maken. 
Wanneer  de  mensch  om  tijdelijke  dingen  bidt,  moet  hij  er 
bij  voegen  dat  hij  datgene,  waarom  hij  bidt,  slechts 
dan  verlangt,  wanneer  het  Gods  wil  is  en  nuttig  voor 
zijn  ziel,  maar  degene  die  om  deugden  vraagt  hoeft 
dat  er  niet  bij  te  voegen,  want  de  deugden  voldoen 
altijd  aan  deze  twee  voorwaarden.  Wie  aandachtig  wil 
bidden,  moet  deugdzaam  leven,  het  gebed  is  dan  als 
een  gouden  ladder  welke  ten  hemel  stijgt  en  welke 
tot  God  voert.  Vier  voorwaarden  doen  het  gebed 
den  mensch  tot  zegen  strekken,  deze  zijn  :  1°.  dat 
alle  boosheid  uit  het  hart  verwijderd  zij  en  de  mensch 
slechts  God  voor  oogen  hebbe.  2°.  dat  men  Jezus  zoo 
liefheeft  dat  men  eer  zou  willen  sterven  dan  een  dood- 
zonde begaan.  3°.  dat  men  waren  deemoed  en  ware  zelf- 
kennis bezit.  4°.  dat  men  zijn  dagelijksch  werk  deugdzaam 
verricht.  Wanneer  de  mensch  aan  deze  vier  voorwaarden 
voldoet  en  zijn  ziel  is  niet  van  zonde  bezwaard,  zoo 
stijgt  deze  door  het  gebed  gemakkelijk  tot  God.   Jezus 
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zegt  dat  de  mensch  voortdurend  moet  bidden  en  hiertoe 
komt  men  ook,  volgens  St.  Thomas  van  Aquino, 
wanneer  men  het  ware  geloof  bezit,  welke  daarin  bestaat, 
dat  men  vast  vertrouwt  op  de  goddelijke  liefde,  wanneer 
men  geen  gebedstijd  verzuimt  tot  welke  men  zich  ver- 
bond, wanneer  de  innigheid  van  het  gebed  den  mensch 
niet  dadelijk  verlaat  en  wanneer  men  tracht  op  alle 
wijzen  steeds  goede  gedachten  te  hebben. 

Hier  volgen  nog  zes  wijzen  van  bidden,  welke  hij  die 
tot  God  gaat  moet  verrichten,  opdat  zijn  wil  vrij  van 
den  invloed  des  duivels  blijve,  want  ook  dit  moet  de 
mensch  van  God  vragen  in  aandachtige  gebeden.  Ten 
eerste  moet  de  mensch  bidden  om  vergeving  der  zonden, 
want  dat  is  noodzakelijk  voor  hem  die  zich  van  de  zonde 
afkeert,  2°.  bidden  om  de  kracht  zijn  goede  geloften  en 
voornemers  na  te  leven,  3°  bidden  voor  zijn  medemenschen, 
want  dat  is  een  aalmoes  van  broederlijke  liefde,  4°. 
in  het  gebed  God  danken  voor  zijn  weldaden,  hetgeen  beter 
is  dan  de  hiervoorgenoemde  wijzen  van  bidden.  5°.  het 
paternoster  bidden,  welke  het  beste  is  van  alle  gebeden, 
daar  Jezus  Christus  het  zelf  gemaakt  en  geleerd  heeft, 
en  hierin  zijn  alle  de  vragen  besloten  voor  datgene  wat 
's  menschen  lichaam  en  ziel  noodig  hebben,  6°  een  heet 
en  vurig  gebed  bidden,  dat  alleen  van  het  hart  uit  gaat 
zonder  door  den  mond  te  worden  uitgesproken,  en  dit  is 
het  volkomenste  gebed.  Aan  zes  eigenschappen  kan 
men  bemerken  of  de  gebeden  verhoord  werden.  De  mensch 
wiens  gebeden  werden  verhoord  bezit  1°.  eendracht 
en  vrede  met  zijn  naasten,  2°.  een  krachtig  geloof,  3°. 
gestadigheid  in  het  gebed,  onder  alle  omstandigheden, 
4°.  geestelijke  en  lichamelijke  barmhartigheid  tegenover 
anderen,  5°.  verbetert  hij  zijn  levenswijze  en  legt  hij  zijne 
zonden  af,  6°  lijdt  hij  geduldig  en  hierdoor  wordt  men 
Christus  het  meest  gelijk.  Hieruit  ziet  men  dat  niet  alleen 
het  gebed  der  goede  menschen  verhoord  worde  maar  ook 
het  gebed  der  zondaren.  Indien  een  vroom  mensch  de 
hoop  heeft  dat  zijn  gebed  verhoord  wordt,  zoo  is  dat 
ook  zeker  waar.  Hoe  meer  de  mensch  zijn  gemoed  tot 


BIDDEN    EN    LOVEN  447 

het   gebed  doet  uitgaan  en  van  tijdelijke  dingen  afkeert, 
hoe  meer  hij  nadert  tot  de  reinheid  des  harten. 

Het  werkelijke  bidden  bestaat  daarin,  dat  men  God 
als  het  wezen  aller  dingen  erkent  en  het  looft.  Loven 
geschiedt  dan  eerst,  wanneer  de  mensch  ervan  bewust  is 
de  gelijkheid  Gods  aan  zich  te  dragen.  Zoolang  de  ziel 
beelden  bevat,  kan  zij  God  niet  loven,  want  dat  geschiedt 
boven  het  tijdelijke  in  de  eeuwigheid.  God  aanbidt  en 
looft  men  in  geest  en  waarheid,  welke  boven  al  het  tijdelijke 
verheven  zijn.  Datgene  wat  in  de  ziel  God  gelijk  is  looft 
God  en  wat  hem  ongelijk  is  looft  hem  niet.  De  verheven 
kracht  in  de  ziel  looft  God,  zooals  het  beeld  den  kunstenaar 
looft,  voor  zoover  hij  het  aan  de  natuur  van  het  afge- 
beelde gelijk  maakte.  Dit  beeld  looft  den  kunstenaar 
zonder  woorden  en  ook  is  het  kleingeestig  God  met 
woorden  te  bidden  of  te  loven.  Daar  waar  slechts  geest 
bestaat  in  eenheid  en  eeuwigheid,  daar  werkt  God,  en 
hij  die  God  loven  wil  moet  slechts  bewust  zijn  in  zijn 
hoogste  geestelijke  bestaan,  boven  al  het  vergankelijke, 
in  het  eeuwig  eene.  Door  Gods  licht  bestraald,  looft 
alles  God  en  is  alles  goddelijk.  Hoe  meer  het  geschapene 
God-gelijk  wordt,  hoe  meer  het  God  looft. 

Wanneer  de  ziel  zich  boven  al  het  vergankelijke 
verheven  heeft,  zoo  kan  zij  eindelijk  God  ten  volle  loven 
en  liefhebben.  Zij  doet  alles  in  zich  sterven  en  werpt 
zich  in  God,  verzinkt  in  hem.  Wanneer  de  ziel  God 
op  de  verhevenste  wijze  loven  wil,  zoo  moet  zij  erkennen 
dat  al  haar  loven  en  liefde  niet  tot  hem  kunnen  komen. 
Dan  keert  de  ziel  zich  af  van  al  hetgene  dat  zij  in  zichzelf 
waarneemt,  van  alle  hare  deugden  en  van  zichzelve  en  gaat 
zij  onder  in  God.  In  het  hoogste  stadium  wordt  de  ziel 
gewaar  dat  hier  alle  lof  en  liefde  ontbreken,  want  lof 
is  nog  te  gering  voor  de  ondoorgrondbare  waarheid,  met 
welke  de  ziel  zich  dan  geheel  vereenigt. 
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